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AVERTISSEMENT 


Dans le travail id presente, pour toutes les dtations de noms 
propres chinois ou de mots chinois, c'est la transcription officielle chi- 
noise dite pinyin qui a de exclusivement utilisee. 

Les transcriptions figurant dans le corps du texte sont toutes fon- 
dees sur la prononciation moderne des caractdes transcrits^ Les recons- 
titutions theoriques de la phonologie du chinois archai'que etant des 
plus incertaines, et au demeurant sans incidence sur les donnees prises 
en consideration dans le present travail (y compris les donnees dymolo- 
giques retenues, lesquelles sont gendalement d'ordre graphique), il eut 
ete entierement vain d'ajouter a Vartifice de la transcription romanisee 
les complications de la paleo-phonologie, 

Un probleme particulier s*est pose dans le cos des caracteres chinois 
anciens tombes en desuetude des avant Vepoque de la lexicographic 
classique, - cas notamment de nombreux caractdes s'appliquant a des 
noms propres -, et pour lesquels aucune tradition de prononciation ne 
subsiste plus, Lorsque dans la forme paleographique de tels caracteres 
etait reconnaissable (fut-ce de faqon incertaine) au moins un grapheme 
classique dote d'une valeur phone tique, une transcription a ete fabriquee 
sur cette valeur phonetique, sans doute trh arbitrairement, mais de 
maniere a permettre Vemploi dans le corps du texte d'un substitut 
romanise du caractere. Lorsqu'aucun grapheme classique n*etait recon- 
naissable, le caractere considere, totalement imprononqable meme de 
faqon conventionnelle, a ete represente dans le corps du texte, la ou il 

fallait en tenir compte, soit par une lettre majuscule (N pour un nom 
propre, T pour un toponyme, V pour un nom de ville, par exemple), 
soit par un point dHnterrogation, 
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Dans les traductions d'inscriptions, des tirets signalent les carac- 
thes illisibles, ou manquants mats decomptes, Dans les traductions, les 
points de suspension marquent, la oil cette precision pent etre utile, 
que ce qui est traduit se trouve coupe d*un contexte soit manquant 
dans un original lacunaire, soit laisse de cote dans une citation abregee. 
A Vinterieur du texte, presente entre guillemets, d'un passage cite en 
traduction, les parentheses signalent une explication ou un commentaire 
surajoutee a ^original et qu*il a semble preferable, pour la bonne com- 
prehension du passage, de donner immediatement plutot que de rejeter 
en note. Les parentheses suspendent par consequent la portee des 
guillemets, sauf dans quelques citations de textes sinologiques modernes 
oil elles ont ete utilisees par V auteur cite lui-meme (ce qui est alors 
signale en note). 

Suivant Vusage courant dans les travaux chinois d'epigraphie, les 
references des inscriptions citees sont donnees sous la forme du nom 
conventionnel de la piece inscrite s'il s*agit d*une inscription sur bronze 
ou sous la forme d'un sigle de corpus s'il s'agit d'une inscription sur os 
ou sur ecaille. Des tables de ces references ont ete annexees au dernier 
volume du present ouvrage, oil Von trouvera egalement la bibliographie 
de tons les textes et travaux cites. 

Aucun terme chinois n*a ete utilise sans etre traduit; mais le defaut 
de veritable equivalent en franqais a souvent oblige d^adopter pour 
traduction des expressions prises dansun sens plus ou moins force, voire 
dans un sens purement conventionnel. Inversement, aucun equivalent 
franqais de terme chinois n*a ete employe sans rappel, en transcription, 
du signifie correspondant dans le vocabulaire chinois. Ces regies de 
.methode, ainsi que la difficult^ de transposer en franqais bien des for- 
mules quasiment intraduisibles des inscriptions chinoises archaiques, 
ont ete des causes, dans le prhent travail, de bien des lourdeurs et dis- 
torsions de langage pour lesquelles il me faut demander au lecteur toute 
son indulgence. 



INTRODUCTION 


Sima raconte que lorsqu’en 361 av. J-C Yang de Wei 

s’en vint a Qin ^ briguant une charge publique, il attira Tattention du 

due Xiao ^ en exposant a celui-ci ce qu’etait la voie de I'hegemonie, 
apres avoir tente sans succes de I’interesser a la voie imperiale et a la 
voie royale (1), Imperiale, royale, hegemonique, ces trois voies sont evo- 
quees par les penseurs de la tradition chinoise comme celles qui furent 
empruntees successivement par le pouvoir politique. La premiere, que 

sont censes avoir suivie les empereurs mythiques Yao ^ et Shun ^ , 
aurait permis de realiser Tutopie d’un gouvemement fonde sur Peffa- 
cement spontane des ambitions devant le merite, ou le pouvoir venait 
soutenir le talent et etait retire a Tincapacite sans I’intervention d’aucun 
autre mecanisme que la reconnaissance unanime des qualites et des 
defauts de chacun, a I’exclusion en particulier de tout systeme de trans- 
mission hereditaire des fonctions. C’est d’ailleurs dans le recrutement 
des fonctionnaires par selection substitue a Theredite des charges que 
I’empire classique porte quelque vague reflet de son prototype legen- 
daire. La derniere des trois voies, celle de rhegemonie, suivie a partir du 
Vile siecle par les grandes puissances feodales, devait permettre d’acce- 
der au pouvoir reel en faisant Feconomie du detour des institutions 
formelles, par la mise en oeuvre directe et cynique des moyens que 
fournissent la force et la richesse. Quant a la voie royale, voie interme- 
diate amenagee par de sages et realistes conducteurs d’hommes entre 
ces deux orientations extremes representant le meilleur et le pire, elle 
n’est autre que celle du pouvoir regie dans sa constitution par les princi- 
pes organiques d’une societe policee, dans son exercice par les rites, bref 
du pouvoir institutionalise par excellence. 

Selon cette faqon de voir, les regimes politiques apparaissent moins 
comme des formules diverses d’organisation de I’fitat, comparables entre 
elles dans les avantages et les defauts relatifs qui resultent de leurs prin- 


1 - Shiji, ch. 68 (p. 2228). 
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cipes differemment choisis, que comme des conditionnements hierar- 
chises de la vie sociale, au mieux supra-institutionnels, au pis infra- 
institutionnels, toujoursrapportesentoutcas a un modele d’institutions 
unique en son genre quels que soient les raffinements d’elaboration 
susceptibles de lui etre apportes. Ainsi les Chinois ont au fond toujours 
conserve, du moins jusqu’a Tepoque ou le choc des idees occidental es 
est venu bouleverser lear civilisation, la meme conception des meca- 
nismes fondamentaux capables de regler I’equilibre de la societe ; 
conception qui s’est concretisee une fois pour toutes dans les structures 
de la monarchie archaique dont Timage est restee tout au long de la 
tradition classique, sous des interpretations plus ou moins divergentes, 
la seule representation possible du bon gouvernement. L’etude des 
premiers cheminements par lesquels a ete progressivement frayee I’an- 

tique voie royale, wangdao , devrait done donner la cle de la 

civilisation chinoise non seulement en I’eclairant dans ses origines, 
mais encore en degageant I’illustration paradigmatique de I’esprit qui 
ne cessera plus de I’animer. 

Une telle etude peut-elle etre tentee ? 

Selon la tradition chinoise, la periode royale est celle qui commence 

avec la dynastie des Xia ^ , se poursuit avec la dynastie des Shang ^ 

ou , et s’acheve avec la dynastie des Zhou 01 . L’institution 

dynastique, et par le fait meme la royaute, se serait trouvee etablie des 

lors qu’a Yu le Grand A , lui-meme successeur par designation de Tem- 

pereur Shun ^ , aurait succede non plus un homme choisi mais son 

propre fils, Qi , et qu’ ainsi pour la premiere fois la devolution du 
pouvoir souverain se serait produite par her^dite a Tinterieur d’une 

meme maison, celle des Xia ^ (2), Ce qui fait remonter I’apparition 
du regime royal au Ille millenaire. Or les annales les plus anciennes de 


2 — Cette ^r^vation est discut^e par Mencius dans le chapitre Wan Zhang zhang- 

iu de ses oeuvres (p. 382). A Yu aurait dO succ^der le plus 

capable de ses sujets, k savoir Yi Jjg,, qui etait son ministre au moment de 
de sa mort. Cependant des voix unanimes se porterent non pas sur Yi, mais 
sur Qi, en disant : «Lui est le fils de notre prince». Selon Mencius, e'est qu'en 
v6rit6 Qi 6tait plus sage que Yi. Pourtant, toute la tradition denonce en Qi 

un mauvais souverain, de Mo zi S Qu Yuan J)f\ , en passant par le 

Zhushu jinian et le Shanhaijing OJ iS- . Voir ce 

sujet la note des ^diteurs au texte du Mencius public par I'Universit^ de 
Lanzhou (Shanghai 1960), p. 224 (note 4), 
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la Chine, celles du pays de Lu ^ a la compilation desquelles est atta- 
che le nom de Confucius, partent seulement de I’annee 722. Non que la 
civilisation chinoise anterieure au Vllle siecle n’ait defraye la littera- 
ture : bien au contraire les textes de la tradition preimperiale (3) sont 
copieusement nourris de references a cette epoque lointaine, a laquelle 

presque tous les recueils canoniques, les jing ^ , sont presumes se 
rapporter entierement, et dont maintes reminiscences sont conservees 

dans les ecrits des Maitres, des Zhuzi -J* . Mais quel credit accorder 
a une documentation constituee tardivement et dont, en outre, la 
transmission ne s’est faite qu’a travers toutes sortes de vicissitudes qui 
lui ont porte de graves atteintes ? Aussi Granet, createur de la socio- 
logie de la Chine archaique, ne reconnaissait-il comme valablement 
«connue par des documents, sinon tout-a-fait surs, du moins assez 
vivants», que I’histoire des hegemons (4), et traitait-il comme entie- 
rement legendaire I’epoque dite des Trois dynasties. Cependant, il ne 
s’est pas interdit pour autant d’ouvrir, et meme tres largemeni, sur le 
passe le plus lointain des recherches magistrales visant a retrouver sinon 
des enchainements historiques, ce qu’il tenait pour impossible, au moins 
les traits inveteres d’une civilisation et d’une mentalite. Sa methode, il 
la definissait comme «une sorte de restitution stratigraphique» proce- 
dant par etudes de milieux plutot que par etudes d’institutions (5), et se 
guidant sur des themes caracteristiques patiemment degages de Thistoire 
legendaire, tel celui du heros sacrifie, ou de la speculation magique, tel 
celui des nombres mystiques. Elle permit au grand sinologue de decou- 
vrir en profondeur I’originalite de la civilisation chinoise, qui, pour la 
premiere fois, se trouvait expliquee par elle-meme et non plus par refe- 
rence expresse ou tacite a la tradition occidentale, 

Toutefois, les themes directeurs de la recherche, precisement 
parce qu’ils avaient ete choisis pour leur permanence et de maniere a 
eviter les prohlemes d’evolution, ne pouvaient dessiner I’image de la 
societe chinoise qu’en silhouette, pour ainsi dire, sans aucun relief 
historique. Or, plus Granet avance dans ses analyses, moins il peut se 
con tenter de ce dessin a plat, insuffisamment significatif. Pour donner 
du corps a ses descriptions, il precise sa stratigraphie en deduisant de 
comparaisons ethnologiques des differences de plan, selon la profon- 


3 _ j'emploierai I'expression pr4imperial au sens oCi les Chinois parlent de ce qui 

pr^cdde la dynastie des Qin, ce qui estx/a/? Qin c'est-S-dire comme 

une r6f6rence h ce qui est antgrieur h I'emplre classique fond6 au I lie sidcle 
av. J-C. par Qin Shihuang. 

4 — Danses et I4gendes de la Chine ancienne (Paris 1 926) , tome I, p. 48. 

B — La Civilisation chinoise (Paris 1948), pp. 7-8. 
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deijr chronologique, entre les traits remarquables d’abord releves sans 
aucune consideration des d^velqppements evolutifs suggeres par des 
sources dont le temoignage sous Tangle de Thistoire avait ete recuse une 
fois pour toutes. Ainsi des donnees sur la structure de la famille chinoise 
sont classees, par rapprochement avec des observations effectuees 
ailleurs sur des peuplades dites primitives, en elements significatifs de 
trois types successifs d’organisation, le premier fonde sur Techange 
simple des femmes, le second sur Techange differe, le troisieme sur le 
clan agnatique. De cette stratification analytiquement reconstituee 
sont inferees des caracteristiques architectoniques de la societe chinoise 
utilisees a leur tour pour interpreter les faits de culture et de mentcilite. 
Cependant, plus la construction theorique s’eleve, plus elle defie les 
interpretations classiques, plus elle apparaft comme insolite en regard 
des traditions propres de la Chine dont il est fait justice avec une desin- 
volture qui ne laisse pas d’inquieter. Et si Granet, apres avoir d’emblee 
efface les perspectives de Thistoire chinoise traditionnelle sommairement 
tenues pour de simples peintures en trompe-Tceil, s’etait lui-meme 
laisse prendre aux illusions d’une stereoscopic artificielle dont le com- 
paratisme foumissait le savant appareil ? Le soup<;on est devenu certi- 
tude a mesure que progressaient les travaux, auxquels le grand sino- 
logue franqais ne semble pas avoir prete assez d’attention, des paleo- 
graphes chinois, dont les recherches novatrices non seulement appor- 
taient de plus en plus de renseignements dates et certains sur Tepoque 
archaique, mais demontraient en outre, par les resultats memes d’une 
methode classiquement philologique, Timportance et la valeur de la 
vision historique qui avait inspire les anciennes compilations chinoises, 
moyennant le recours a une critique attentive, mais non systema- 
tiquement negative. 

Au point de depart de la paleographic moderne se trouve la decou- 
verte fortuite, en 1899, d’ecailles de tortue et d’os graves d’inscriptions 

archaiques, provenant du village de Xiaotun ^ , dans le Henan (6). 


6 - 


Ces 4cailles avaient 4te achet^es comme medicaments par Liu E Xj 5*% (1850- 
1920, auteur du ceiebre roman Laocan youji ) pour son pro- 

tecteur Wang Yirong .i , qui souffrait de malaria, k une pharmacie 

de Pekin (e I'enseigne du Darentang dans le quartier du Cai- 


shikou ), laquelle les tenait d'un certain Li Cheng 

village de Xiaotun W'' $ , qui en faisait commerce. Sur Thistoire de la 
decouverte des ecailles et os graves, on consultera Texcellente narration qui 

en est donnee dans Kodai In teikoku 6dite par Kaizuka 

Shigeki^4#<.^‘ j;J^(T6ky6 1958) p. 2 et suiv. 
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L’interet souleve chez les collectionneurs est considerable, et suscite 
bientot I’afflux sur le marche des antiquites de documents du meme 
genre deterres par milliers, malheureusement a des fins exclusivement 
commerciales et sans aucune methode. La premiere collection, cons- 

tituee par Wang Yirong i ^ et Liu E ^'] comptait deja plus 
de dix mille pieces a la mort de celui-ci en 1909 (7). La mise en coupe 
reglee du site de Xiaotun par les pilleurs d’antiquites se poursuit jusqu’en 
1928, annee a partir de laquelle la branche historique de rAcademia 
stnica, qui est alors fondee, prend enfin les fouilles sous sa responsa- 
bilite. De 1928 al937sont organisees successivement quinze campagnes 

systematiques, dirigees scientifiquement par Don Zuobin 
lesquelles permettent de mettre a jour, dans un tres riche contexte 
archeologique, 24.934 pieces (8). Interrompues par la guerre et la 
revolution, les fouilles n’ont ete reprises a Xiaotun et dans ses environs 
que sous le nouveau regime, pour deux campagnes, de 1950 et 1955, 
dont la seconde, qui est aussi la derniere effectuee a ce jour, a encore 
permis la decouverte d’un os inscrit entre huit autres appretes mais res- 
tes sans inscription. En 1965, Dong Zuobin evaluait le nombre total des 
pieces inscrites recueillies jusqu’alors a une centaine de milliers (9), 


7 — Elle fut publi^e en plusieurs fois : 


1903 : Tieyun canggui'%^''^ JiWi (Tieyun etait I'appellation de Liu E 
lui-meme), comprenant 1.058 piece^ publiees par le collectionneur ; 

1915 : Tieyun canggui zhiyu^^ , publie par Luo 

7hftnyii f' , devenu possesseur d'une partie de ia collection ; 

1917 -.Jianshoutang suocang Yin ku wenzi 

partie de la collection pass^e dans la possession de I'epouse du celebre 
millionnaire shanghaien Hardoon, publiee par Luo Zhenyu ; 

1925 : Tieyun canggui shiyi^!^ ^ , publi6 par Ye Yusen ^ 

, compatriote de Liu E, devenu possesseur d'une partie de la 
collection ; 


1 939 : Tieyun canggui 


mime provenance, publiies par Li Danqiu 


^ , derniires pieces de 




8 — La publication de ces piices, malheureusement tres abfmies par leur dimi- 

nagement du continent d Formose, a commence en 1948 dans la sirieX/afun. 

Yinxu wenzi ''J'' de V Academia Sinica. 

9 — Dong Zuobin, Jiaguxue liushinian yX 'f* (Taibei 1965), 

p. 135. 
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dont quelque quarante deux mille publiees dans soixante-quatre re- 
cueils (10). 


Cette documentation considerable, encore fallait-il la dechiffrer ; 
ce qui n’a pu se faire que tres progressivement, et seulement grace a 
des prodiges d’erudition qui tinrent longtemps a I’ecart du nouveau 
champ de recherche les non specialistes. La voie est ouverte en 1904 

par Sun Yirang 3^. , qui reconnait I’epoque des graphies 

comme etant celle de la dynastie des Shang, et comprend qu’il s’agit 

de pieces divinatoires (11)* Apres lui Luo Zhenyu reste pour 

plusieurs annees le seul erudit a etudier ces inscriptions. En 1910 il 
identifie le site de Xiaotun comme celuide laderniere capitale des Shang 


^ , appelee Yin,^^, par les Zhou d’un nom devenu d’ailleurs tradition- 
neUement celui des Shang eux-memes k partir du moment ou Pangeng 

ysa./^- , qui etait leur roi au debut du XlVe siecle, se fut installe sur 
cet emplacement; il est alors possible de dresser un premier tableau, 
encore approximatif, des noms des rois figurant dans les inscriptions, 
reperes a partir desquels des analyses chronologiques sont desormais 
permises (12). Cependant Luo Zhenyu formait ases recherches un disci- 

pj« qui eut tot fait de devenir un maftre prestigieux, Wang Guowei J£- 


® 5m . Avec sa Theorie des institutions Yin et Zhou (13), de 1917, 
celui-ci inaugure I’application a I’histoire des decouvertes paleogra- 
phiques, tirant des premiers dechiffrements de formules oraculaires, 
lesquels portaient sur la lignee des ancetres royaux de chaque souverain 
Yin, les indices d’une profonde difference entre I’organisation fami- 
liale des Shang et celle des Zhou. 


10— Enumer4s dans Dong Zuobin, Jiaguxue liushinian (Taibei 1965), pp. 120 4 
129. 

11 — Dans son ouvrage Qiwen juh dont la preface est cit6e par 

Oshima Toshikasu 6ans Kodai In teikoku (4dit4 

par Kaizuka Shigeki^*^_ T6ky6 1958), p. 28. 


12 — Ceci est expose par Luo Zhenyu dans son ouvrage Yin. Shang zhenbu wenzi 

kaoMihi , de 1910, cf. Kodat In teikoku (4dite par 

Kaizuka Shigeki, T6ky6 1958), p. 38. 

13 — Yin Zhou zhidu iun , r^^dit^ dans les ceuvres completes 

de Wang Guowei publiees sous le titre Guantang iiiin ^..^J^{P4kin 

1959), pp. 451 a 480. 
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A la mort de Wang Guowei, en 1927, soit pres de trente ans apres 
les premieres decouvertes, une centaine de travaux sur les inscriptions 
oraculaires, pour la plupart ponctuels, avaient ete publics (14). A ce 
premier defrichement succedent a partir de la fondation de VAcademia 
sinica des etudes de plus en plus nombreuses, aux conclusions de plus 
en plus convergentes, auxquelles sont associes notamment les noms de 

Dong Zuobin jt iV ^ , Ma Heng , Sun Haibo 

Shang Chengzuo , Hu Houxuan ^ , Ding Shan T 

iXi ; Tang Lan/^ , Chen Mengjia ^ , Yang Shuda 

A , Yu Shengwu ^ ^ ^ pour les recherches plus specialement 

paleographiques, et celui de Guo Moruo ^ surtout pour le 

developpement de I’interpretation historique des documents oraculaires. 
De 1928 ^ 1944 les publications se chiffrent en ce domaine a quatre 
cent trente-sept, soit plus du quadruple de I’ceuvre des pionniers durant 
les trente premieres annees. La-dessus, un monument ouvre les recher- 
ches d’apres-guerre, le Repertoire calenderique Yin (15), public en avril 
1945, ou Dong Zuobin etablit le canevas chronologique general de 
toutes les inscriptions. Certaines de ses conclusions seront par la suite 
discutees, voire infirmees, mais la chronologic de Tensemble de la docu- 
mentation paleographique d’epoque Yin n’en demeure pas moins assuree 
dans ses grandes lignes, et donne aux recherches portant sur la Chine 
archaique une base ferme. Aucune raison n’autorise plus des lors a 
refuser pour les rejeter sur le plan specifique des legendes, tout au 
moins a partir du XlVe siecle. 

Sans doute la fin de la dynastie des Yin, au terme du Xlle siecle, 
entrame-t-elle, avec le changement des habitudes divinatoires, le taris- 
sement des inscriptions sur os et ecaille. Mais les inscriptions sur bronze, 
qui des le debut de la dynastie des Zhou prennent un developpement 
considerable, constituent a partir du Xle siecle une source equivalente. 
Leur rarete relative, puisque celles qui nous sont parvenues se chiffrent 
seulement a environ trois milliers pour toute la duree de la dynas- 


14 — Une bibliographie chronologique a et6 publiee, pour la p^riode de 1^899 k 

1961, en matidre de travaux sur les inscriptions oraculaires, en annexe S son 
ouvrage Jiaguxue liushinian (Taibei 1965), par Dong Zuobin. Toutes les 
indications bibliographiques donnees ici et plus loin sont emprunt^es k cette 
compilation. 

15 — Dong Zuobin, Yin iipu J^^^%^(Piib\\cat\on de VAcademia Sinica 1945). 
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tie (16), est partiellement compensee par la longueur de beaucoup 
d’entre elles, atteignant quatre cent quatre-vingt dix-neuf caracteres 

dans le cas du celebre Mao gong ding ^ tripode du due Mao. 


Connues pour une bonne part depuis longtemps, ces inscriptions 
ne faisaient autrefois I’objet d’etudes que du point de vue du collec- 
tionneur. Elles etaient traitees moins comme des documents a verser 
aux dossiers de I’histoire qu’inversement comme des marques d’authen- 
ticite dont une sommaire identification etait demandee aux historiens 
en vue de certifier la valeur de vestige des vases de bronze qui les por- 
taient. Les pal^ographes d’autrefois s’interessaient surtout aux graphics, 
et leurs etudes, profcedant par examen de caracteres dissocies du con- 
texte, ne les conduisaient que rarement a la comprehension globale des 
textes inscrits. Ce sont les recherches sur les inscriptions oraculaires des 
Yin qui susciterent par contre-coup le developpement rapide de la 
science moderne des inscriptions sur bronze d’epoque Zhou, la maitrise 
de celle-ci permettant seule de mener a bien celle-la. Ainsi Luo Zhenyu 

et Wang Guowei i gl-i#- sont-ils les initiateurs de I’etude 
systematique des bronzes inscrits, dont le meilleur corpus, riche de 

4.831 pieces Yin et Zhou, reste le Sandat jijin wencun .:2. 


^ (17) compile par le premier de ces deux specialistes. A leur suite 

Wu Qichang , Guo Moruo ^ , Rong Geng , 

Yang Shuda iSL- , Chen Mengjia Tang \jaxij% , 

entre autres, contribuerent a I’etablissement de la lecture correcte et de 
la comprehension generale des textes inscrits, aujourd’hui acquises 
pour la plupart des documents, ainsi qu’au classement des pieces selon 
les regnes successifs des souverains Zhou, classement qui n’est pas encore 
entierement definitif mais sur lequel les discussions se resserrent en 
devenant de moins en moins divergentes. 


Si importantes que fussent les ressources ainsi offertes par I’epi- 
graphie ancienne aux historiens de la Chine, les sinologues occidentaux 
se sont longtemps retenus d’y recourir pour une double raison : la 
garantie d’authenticite des pieces, d’une part, la surete des datations, 
d’autre part, leur paraissaient insuffisantes. Cette defiance, si elle a 
jamais ete justifiee, ne Test en tout cas certainement plus aujourd’hui. 


16 — Ce chiffre a 6t6 etabli par le d6compte des pieces d'^poque Yin sur les 4.831 

pieces rassemblSes par Luo Zhenyu dans son Sandai jiji wencun 

en 1937, mais qui a 6te utilise dans une excellente rendition parue 3 

Hong-kong {Longmen shudian ffli/ j ) en 1 968. Comme une datation 

certaine Yin ou Zhou ne peut §tre etaolie pour bon nombre de pieces, le 
chiffre exact des bronzes inscrits d'epoque Zhou est impossible 3 determiner. 


17 — Publie pour la premidre fois en 1937, r33dit3 3 Hong-kong en 1968. 
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Les risques de contrefa^on ne sonit pas grands pour les inscriptions 
oraculaires, qui sortent tellement du domaine courant qu’elles ne sont 
guere imitables. Si des faussaires ont reussi k abuser les premiers collec- 
tionneurs, ils ne pourraient plus, depuis longtemps, tromper les specia- 
listes. Quant aux inscriptions sur bronze, le probleme, bien que plus 
complexe, se trouve maintenant resolu. Void quelles en avaient ete les 
donnees (18). 


Sous les Song, la decouverte de nombreux bronzes antiques 
inspira un retour aux formes archaiques dans la fabrication des V2ises 
rituels, dont les inscriptions furent elles-memes composees a I’ancienne, 
tant pour les formules que pour le style des graphies. C’est a cette epo- 
que que remontent les premiers catalogues archeologiques chinois, et 
notamment les deux plus anciens qui nous aient ete conserves, le 


Kaogu tu ^ (w\ , de Lii Dalin ^ date de 1092, ainsi que 

le Bogu tulu , compile en 1123 sur ordre de Tempereur 


Huizong , dans lesquels se trouvent les reproductions, entre au- 

tres, de plus de six cents bronzes inscrits. L’imitation des antiques, soit 
a partir de modeles d’epoque encore conserves, soit a partir de repro- 
duction publiees dans ces catalogues, s’est poursuivies durant les dyncis- 
ties ulterieures, plus ou moins florissante selon les periodes. Des copies, 
souvent inscrites, se sont ainsi multipliees. Pjirfois I’inscription n’est que 
formulee et calligraphiee a la maniere ancienne tout en enonqant un 
texte original. Si elle comporte une date, celle-ci est normalement la date 
modeme de la confection de la piece, ce qui interdit toute meprise : mais 
si elle ne comporte pas la date, et le cas n’est pais rare, il arrive que les 
paleographes d’autrefois, insuffisamment airmes scientifiquement, s’y 
soient trompes. Use rencontre aussi des pieces sur lesquelles ont ete por- 
tees des inscriptions empruntees a des vases de haute epoque et reprises 
soit telles quelles, soit augmentees ou diminuees de quelques caracteres , 
ou m8me des inscriptions reconstituees a partir d’une documentation 

historique, comme dans le cais du jin hou pan (19) . Bien que 


18 — Sur les questions que posent les imitations, les contrefagons et la distinction 
des pieces authentiques des autres, on consultera Rong Geng .Shang 

Zhou yiqi tongkao ^ I*) igs (P4kin 1941), ch. 11 (pp. 183-192) 

et ch. 12 (pp. 193-226). 


19 — Cette piece acquise par un Anglais en 1870, est conserv6e au British Museum. 
L'inscription, extraordinairement longue (550 caractdres), imite celle du 

Sanpan '^^^^son texte est une reconstitution du mandat d'infeodation 


jrj; Jgf 

du due Jing de Jin /n .Jft. (qui gouverna ce pays de 599 k 581) a partir 

de passages du Shu/ing et du Zuozhuan. Cf. Rong Geng, Shang Zhou yidi 
tongkao (P6kin 1941) pp. 204-207. 
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ce genre de fac-similes plus ou moins fideles, ou de reconstitutions, 
puisse avoir ete jadis execute dans les ateliers d’Etat sans mobile fraudu- 
leux et simplement pair manierisme archai'sant, encore que I’industrie des 
faussaires, autrefois notoire a Suzhou, soit aussi vieille que la passion 
des coUectionneiurs prives, a partir du XIXe siecle I’extension considera- 
ble du marche des antiquites a provoque la multiplication des contrefa- 
Qons deliberees, alors que les fabrications rituelles officielles tombaient 
en desuetude. La fraude peut etre plus ou moins complete. Tantot le 
vase et son inscription emanent I’un et I’autre entierement des artifices 
du faussaire , tantot le vase est une falsification, mais le texte inscrit, lui, 
est repris fidelement d’une piece authentique , tantot c’est le corps de 
Tobjet qui est authentique, mais, originellement non inscrit, il a ete 
ulterieurement grave d’une inscription plus ou moins conforme a quel- 
que modele ancien , enfin I’inscription originaJe d’une piece authentique 
peut avoir et^ corrompue par la seule addition de quelques caracteres, le 
prix des bronzes etant souvent fonction de la longueur du texte inscrit. 
Si ces manipulations plus ou moins discretes, plus ou moins denaturan- 
tes, etaient au siecle dernier executees de faqon grossiere, la technique 
des faussaires s’est considerablement affinee au XXe siecle, beneficiant 
des progres de la science archeologique par I’intermediaire des artisants 
remarquablement habiles qui procedaient dans les musees, sous la direc- 
tion des archeologues, aux travaux de conservation ou de restauration ; 
et elle a pu mettre en defaut les meilleurs specialistes pour des objets 
minutieusement examines sur pieces. Que dire alors des risques courus 
dans le cas frequent ou, la piece etant perdue, seule nous reste son ins- 
cription connue par des estampages plus ou moins nets? Et devant une 
documentation si dangereusement contaminee la reserve absolue n’est- 
elle pas la seule attitude convenable ? 

Tout compte fait, la critique est loin d’etre aussi demunie qu’il 
semblerait, et merite pleine confiance au moins chez ses meilleurs 
representants. Laissant de cote le probleme de I’antiquaire, ne rete- 
nons ici que celui de I’epigraphiste', preoccupe seulement de verifier 
1 authenticite du texte inscrit. Assurement la critique materielle du sup- 
port de I’inscription, lorsque celui -ci est encore accessible, represente 
a cet egard un secours appreciable ; mais elle demeure somme toute 
secondaire. A partir du moment ou une collection suffisante d’echan- 
tillons varies de pieces incontestablement authentiques de toute cate- 
gorie dans toutes les epoques a permis d’etablir des criteres a la fois 
detailles et exhaustifs de tous les styles d’inscription, - un tel echan- 
tillonage existe maintenant par suite du grand nombre des decouvertes 
archeologiques scientifiquement controlees faites au cours des cinquante 
demieres annees — , le probleme a pu €tre ramene a un niveau purement 
philologique ou sa solution a partir d’un simple estampage devenait 
possible avec une marge d’erreur qui tendait a se r^duire a rien. En tout 
cas le philologue est ici bien mieux arme que pour la critique des textes 
de la tradition litteraire. D’abord, en sus des moyens habituels a celle-ci. 
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il dispose d’un critere supplementaire en I’esp^ce du critere graphique. 
En outre, la syntaxe et surtout la lexicologie des inscriptions, assi- 
milables en premiere approximation a celles de la litterature archaique, 
foisonnent de particularites qui n’ont ete decelees que grace a I’extreme 
precision des etudes contemporaines. Ces particularites, dans le cas d’un 
texte de quelque importance, se revHent a Fanalyse comme des raies 
spectrales a travers un spectrographe, et garantissent de maniere quasi 
absolue I’authenticite de I’inscription. Dans ces conditions, un faussaire 
ne pourrait plus aujourd’hui parvenir a' ses fins qu’en reproduisant avec 
une parfaite exactitude un modMe authentique, ee qui n’aurait plus 
guere d’incidences facheuses du point de vue documentaire. Seul le 
parti-pris pourrait encore entrafner a contester la solidite des resultats 
de la critique epigraphique actuelle, dont la grande surete a d’ailleurs 
eu pour premier effet la disparition de Thypercritique : aucun specia- 
liste en Chine ou au Japon ne met plus en doute, par exemple, I’authen- 

ticit^ du Mao gong ding > tl^e Zhang Zhidong 

au debut du siecle, avait declare faux (20). 

Reste la question des datations. En en simplifiant beaucoup les ter- 
mes, elle se pose fondamentalement pour les inscriptions sur ecaille ou 
os et pour les inscriptions sur bronze a peu pres de la meme maniere. 
Les pieces datees sont nombreuses ; elles le sont par tout ou partie des 
donnees suivantes :jour du cycle sexagesimal, phase de la lune, mois 
lunaire, annee du regne (21). En revanche, et la reside la principale 
difficulte, il est rare que soil mentionne le nom du roi a partir de 
I’accession au trone duquel sont decomp tees les annees de regne, ce roi 
etant pour I’auteur del’inscription bien evidemment le souverain regnant 
a I’epoque de la composition du texte, souverain que les rites imposent 
de designer normalement par son seul litre royal (22). Comment 
pouvons-nous savoir, dans ces conditions, de quel regne il s’agit ? 


20 — La critique faite par Zhang Zhidong du Maogong ding A 

est cit6e dans RonqGenQ, Shang Zhou yiqi tongkao (Pekin 1941), pp. 213-214. 


21 — Dans les inscriptions oraculaires, k la place de I'ann6e est indiqu4e I'it^ration 

du cycle sacnficiel, ce qui revient au m§me, ce cycle durant un an. 

22 — Lorsque le nom du roi apparaft, c'est incidemment dans le texte mSme de 

I'mscription, et jam^s dans la formula de datation. Examples : X/a/7 hou 

ding (le rot Cheng ) (/^^i ), Kuang you (le roi Mu) il {4$ 

i), Yu gui (le roi Yi)j^ ^^i). De tels exemples sont extremement 
rares. 
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Les erudits chinois ont longtemps cherche a surmonter la diffi- 
culte resultant de I’absence de ce repere de chronologic absolue qu’aurait 
constitue I’indication du nom du roi regnant, par le calcul des conver- 
gences a priori des deux donnees calenderiques relatives fournies 
habituellement par les formules de datation : le quantieme du cycle 
sexagesimal et le quantieme du cycle lunaire. En effet, les deux cycles 
sexagesimal et lunaire sont entierement independants I’un de I’autre, 
et la difference de leurs periodicites est telle que theoriquement les 
jours decomptes selon le cycle lunaire, (selon la suite numerotee des 
jours dans la lunaison et celle des lunaisons dans I’annee tropique, 
compte tenu du jeu de I’embolisme), ne retombent tous aux memes 
places dans la serie sexagesimale qu’apres 1.520 ans (23). II s’ensuit 
qu’en principe la double indication du jour, k la fois sexagesimale et 
lunaire, meme si elle n’est pas parfaitement precise d’un cote ou de 
I’autre, demeurant indecise par exemple entre les limites d’une phase de 
la lune, represente neanmoins une coincidence calenderique assez rare- 
mcnt reiteree pour que la vraisemblance permette generalement de ne la 
retenir, pour un cas considere, que dans une seule de ses reiterations, 
ainsi transformee en determination chronologique absolue. Mais cette 
methode, qui fut utilisee pour la premiere fois au Xle siecle par Lii 

Dalin ^ , suppose que les deux cycles soient chacun deter- 

mines d’une fa<;on tout-a-fait rigoureuse. Or, si tel est bien le cas pour 
la succession des dates sexagesimal es, qui se perpetue en Chine depuis 
des temps immemoriaux sans la moindre irregularite, il n’en va pas de 
meme pour la succession des dates lunaires. Aucun des nombreux essais, 
auxquels se sont livres jadis les erudits chinois, de reconstitution retro- 
grade du calendrier archaique a partir de I’un ou I’autre des systemes 
calenderiques d’epoque tels que les expose notamment le Hanshu (24), 
n’a jamais permis de retrouver sans discordances par la seule theorie les 
memes dates, a la fois sexagesimales et lunaires, que celles que rappor- 


23 — Cf . T6y6 rekishi daijiten ^ ^7^l#-5^{T6ky6 1937), vol. IV. 

p. 145, dans V art\c\e Shibunreki \23 Hashimoto Masukichi,^w-^ 

o . II ne s'ensuit pas, nature! lement, que chaque quantieme lunaire ne 
retombe sur un rngme quantidme sexagesimal qu 'au bout d'une aussi longue 
periode ; neanmoins, le retour d'une mime coincidence de quantieme sexa- 
gesimal et de quantieme lunaire se fait le plus souvent au bout d'un temps 
assez long pour qu'une seule de ces coincidences soit acceptable pour la date 
e fixer. 


24 — Dans le ch. 21, Lufi zhi . La plus ancienne reconstitution est celle 

de Liu Xin ( ? - 23 av. J-C), citee dans ce ch. du Hanshu, lere partie 

(reed. Shanghai 1958, p. 1409), et intituiee Santong lipu 
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tent les sources. Force est done de reconnaitre que I’ancien calendrier 
chinois restait encore un calendrier en grande partie naturel (25) et sou- 
mis a des reajustements qu’operaient les astronomes officiels a la faveur 
de leurs observations (26). Faute de renseignements sur les moments et 
les valeurs de ces reajustements, la restitution integrale de la suite com- 
plete des dates quotidiennes reelles ne peut-etre obtenue que par un 
patient travail de classement dont la methode de Lii Dalin, qui sera ici 
appelee methode des convergences a priori, ne pouvait qu’illusoirement 
faire Teconomie. 

II a done bien fallu proceder par des demarches beaucoup plus 
tatonnantes. L’analyse des styles des graphies, et, pour les bronzes, du 
decor des pieces, permettait deja certains regroupements encore tres 
grossiers. Des lignes de demarcation plus nettes furent ensuite etablies 
suivajit certaines paxticularites caracteristiques de la formulation des 
inscriptions. Ainsi I’usage Yin de rapporter la date par le mois et I’annee 
du regne a la fin du texte inscrit, oppose a I’usage Zhou de placer au 
contraire cette mention tout au debut de I’inscription, a fourni le meil- 
leur critere de distinction des bronzes Yin et Zhou (27). Mais le classe- 
ment chronologique ne commen^a vraiment a devenir precis que lorsque 
I’identification des noms propres fut assez avancee pour permettre des 


25 — Cf. le ch. XX, infra 

26 — La revolution synodique de la lune depassant de 44 minutes la dur^e moyenne 

entre 29 et 30 jours, le roulement des petits mois, xiaoyue 'J ' ^ , de 29 

jours, et des grands mois, da yue 7^ ^ de 30 jours, entramait un decalage 
des phases calenderiques sur tes phases reelles de la lune, rattrape par des 

grands mois (sur-) frequents, pindayue ^ ^ , e'est-a-dire des grands 
mois consecutifs. Pour savoir quand il fallait proceder e ces rattrapages, 
I'observation directe des syzygies 6tant insuffisamment precise avec les 
moyens dont disposaient les anciens Chinois, on observait les eclipses de la 
lune, qui perrnettaient une determination parfaitement exacte de la pleine 
lune. D'autre part, pour verifier le reajustement des mois lunaires dans I'annee 

tropique par le jeu de I'embolisme, on observait I'ombre du gnomon. Sur 
ces points, cf. Dong Zuobin, Yin iipu (1945), vol. IV, fo 24. II importe de 
remarquer que le recours e I'observation, c'est-&-dire au calendrier naturel, 
est une garantie d'exactitude relative, et que par suite il est permis de penser 
que la plupart du temps le quantieme sexagesimal est correctement rapporti 
au quantieme du mois lunaire correspondant selon le calendrier th^orique, 
tel qu'il est etabli scientifiquement aujourd'hui. 

27 — Cette particularite a 416 not4e par Ma Heng. ^ • Cf. Rong Geng , 

Shang Zhou yiqi tongkao (Pekin 1941), p. 30. Elle fournit un critere bien 
plus pr4cis que celui dont s'est servi Karigren, 4 savoir I'existence ou I'absence 
de certaines marques de tradition Yin (Cf. Karigren, Yin and Chou Chinese 
bronzes. Bulletin of the Museum of Far Eastern Antiquities, Stockholm, 
no 8, 1936, p. 21), car la tradition de ces marques s'est perpetuee b I'epoque 
Zhou beaucoup plus longtemps que la tradition des formulas de datation. 
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regroupements plus etroits autour de certains personnages. Les noms 
des rois et des ancetres royaux, ceux-ci tres frequemmcnt cites dans les 
pieces oraculaires Yin, servirent de premiers reperes, auxquels, de 
proche en proche, furent relics de nouveaux reperes, principalement 
ceux que constituaient les noms des devins, pour les inscriptions sur 
ecaille ou os, et les noms des officiers de la maison royale, pour les 
inscriptions sur bronze. Des lors les classements chronologiques prirent 
assez de consistance pour aboutir des 1932 au corpus ordonne des 
principales inscriptions Zhou, etabli par Guo Moruo, et en 1945 au 
canevas general de la chronologic des inscriptions Yin dresse par Dong 
Zuobin. 

A partir du moment ou ces classements etaient devenus assez 
complets, portaient sur des documents assez nombreux, ils presentaient 
un eventail suffisant de dates vraies classees les unes par rapport aux 
autres pour autoriser la tentative d’une reconstitution a posteriori du 
calendrier archaique, ou du moins de certaines de ses tranches, a 
laquelle pouvaient desormais Stre valablement rattachees par compa- 
raison les dates flottantes, sous certaines conditions. Aussi Dong Zuobin 
etait-il fonde a donner a son classement la forme d’un repertoire calen- 
derique. II importe de bien distinguer la methode de ces travaux mo- 
demes, qui sera ici appelee methode de convergences a posteriori, de 
la methode, condamnee, de Lii Dalin et de ses successeurs (28). II ne 
s’agit plus, cette fois, de calculer des convergences a priori sur la base 
d une reconstitution calend^rique theorique sans portee reelle, pour 
determiner de fa^on illusoire la situation des dates relatives en chrono- 
logic absolue, mais de constater a posteriori entre plusieurs dates reelles, 
deja regroupees du fait de I’appartenance des pieces qui les portent a 
un meme ensemble, I’articulation sur une certairie periode des deux 
series sexagesimale et lunaire, puis d’apprecier, par de multiples compa- 
raisons, la probabilite du rattachement a cette articulation d’autres dates’ • 
qui la prolongent de fagon coherente par les deux donnees sexagesi- 
male et lunaire dont elles sont formees ; I’ancrage definitif en chrono- 
logie absolue etant subordonne a la decouverte d’une relation certaine 
avec un fait historique deja situe, ou, mieux encore, avec un evenement 
astronomique. 

^ MaJheureusement pour les sinologues fran^ais, Maspero, le seul 
d entre eux qui se soit interesse a la paleographic chinoise, a jete sur 
celle-ci un discredit que ses compatriotes ont pris pour definitif, en 


28 Outre Lii Dalin ^ , on trouve parmi les utilisateurs de la methode 

le grand §pigraphiste Ruan Yuan ;^( 1764-1 849), et au XXe si&cle 

Wang Guowei et Wu Qichang ^ ^ . Cf . Rong Geng Shang 

Zhou yiqi tongkao {P6kin 1941), p. 33, p. 35, p. 37, p. 38. a 9' « 



INTRODUCTION 


25 


denonqant comme excessive I’ambition des chercheurs chinois : 

«... c’est a grand’peine, ecrivait-il en 1935, qu’avec les trois cent 
quatre-vingt-treize dates du Tch'ouen-ts'ieou (Chunqiu) , on est parvenu 
a reconstituer le calendrier des deux cent trente ans de cette periode ; 
encore reste-t-il beaucoup de points incertains et en particulier la place 
des mois intercalates est trop souvent hypothetique. Comment peut-on 
esperer avec deux cents dates environ reconstituer le calendrier des huit 
siecles des Tcheou (Zhou) ? Au m^me taux il en faudrait plus de 
mille». (29) 

Maspero se meprend. Le probleme n’est pas du tout le meme pour 
la periode du Chunqiu et pour les periodes anterieures. La complexite 
des travaux de reconstitution caJenderique touchant I’histoire des 
Hegemons tient essentiellement a ce qu’a cette epoque chaque pays 
avait son propre calendrier, I’annee civile commengant ici ou la a des 
mois tropiques differents. Les dates enregistrees par les annalistes des 
divers pays selon ces calendriers differents ont etc reprises par les com- 
pilateurs sans indication du systeme de reference, et melees entre elles 
sans avoir etc reconverties dans un czilendrier commun, ou du moins 
sans qu’une telle reconversion, si elle a pu etre operee parfois, I’ait 
ete toujours et systematiquement. II en resulte un imbroglio inex- 
tricable (30). Anterieurement au Chunqiu, la situation est incompa- 
rablement plus claire, un seul calendrier etant employe, le calendrier 
royal. La reconstitution de celui-ci ne depend que d’une seule condition : 
I’encadrement des points de rupture de r^gularite dans la succession 
des dates lunaires par quelques dates reconnues de faqon certaine, 
desquelles puissent etre deduits les reajustements operes. Heureu- 
sement, la science calenderique chinoise etait a I’epoque suffisamment 
avancee pour qu’il soit permis de penser que de tels reajustements 
demeuraient exceptionnels. La difficulte, assurement considerable, n’est 
que de les deceler. 

Le souci de classer chronologiquement les inscriptions anciennes 
n’est d’ailleurs nullement celui d’un luxe de la recherche dont les 
premiers travaux pourraient se passer, ainsi que le laisse entendre 
Maspero. II s’impose souvent de toute necessite des qu’un regroupement. 


Maspero, Le serment dans la procedure Judiciaire de la Chine antique, dans 
Melanges chinois et bouddhiques (Bruxelles), 3e vol., Juillet 1935, p. 264.^ 

Ce passage vise plus sp6cialement le sinologue japonais Shinjd Shinz6^>^i^^ 

I ^ 


29 


. utilisateur de la methode des convergences a priori, mais il a une 
portae gen^rale pour laqueile il est ici critique. 

30 — Sur les problemes que pose la reconstitution du calendrier de I'^poque des 

Printemps et automnes, voir Wang Tao (1828-1897) Chunqiu hxue 

sanzhong ^ 1959). 
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se dessine. Soit par exemple ie groupe des bronzes qui ont pour auteur 

un personnage mentionne sous le nom de Ke ^ . Ce groupe renferme 
quatre pieces datees, rapportees pour deux d’entre elles a une seizieme 
annee, pour une autre a une dix-huitieme annee, et pour une autre 
encore a une vingt-troisieme annee. La justification critique du grou- 
pement exige que soit prise en consideration la coherence des donnees 
sexagesimales et lunaires qui precisent les dates dans chacune de ces 
annees. Or, dans ce cas, la reconstitution partielle a posteriori de la 
suite des dates quotidiennes susceptibles d’inclure les dates reelles 
telles qu’elles sont exprimees, fait apparaitre une incoherence qu’aucune 
hypothese d’embolisme ne peut resoudre, si les annees mentionnees 
sont prises dans une seule serie arithmetique de 16 a 23. II est des lors 
impossible de ne pas prendre un parti dans I’alternative, soit d’un reajus- 
tement calenderique, soit d’une pluralite de series pour les annees 
mentionnees, autrement dit de la distribution de ces annees sur plusieurs 
regnes differents. En general les paleographes chinois, a juste raison, 
preferent epuiser par privilege toutes les hypotheses que permet de faire 
le second parti ; ce qui ne signifie nullement le retour a Tapriorisme, 
mais seulement la conviction legitime que la regularite du calendrier des 
Zhou etait deja tres grande. Ainsi Guo Moruo, dans I’exemple consi- 
dere, apres avoir remarque que Ke, I’auteur des pieces, avait un ai'eul 
connu par une allusion comme ayant dte au service du roi Gong, a 
cherche comment pouvaient le plus logiquement se distribuer les annees 
mentionnees entre des regnes de successeurs a bonne distance de ce roi, 
compte tenu des durees admissibles pour chacun des regnes selon les 
diverses traditions. II conclut en rapportant les deux dates qui referent 

a une seizieme annee au regne du roi Yi ’f/o' , et les deux autres, 
referant a une dix-huitieme et a une vingt-troisieme annee, au regne du 

roi Li (31). Ces conclusions peuvent etre discutees, et Shirakawa 
Shizuka a pu proposer une autre distribution des dates qui implique un 
allongement du regne du roi Yi (32) ; mais pretendre, comme Maspero, 
qu’il faut prendre toutes les dates des inscriptions comme etant «pour 
nous lettre morte)> (33) part d’un prejuge sterilisant inadmissible. 

Le prejuge vient de ce que Maspero n’a pas compris combien la 
methode moderne des convergences a posteriori s’eloignait de la me- 


31 — Cf . Guo Moruo, Liang Zhou Jinwenci daxi tutu kaoshi ^ 7^ 

P4kin 1958), vol. Vll, fo 1 1 1 . 

32 — Cf. Shirakawa Shizuka, Hakutsuru bijutzukan ^ ^ 'MM'T ■ 

33 - Melanges chinois et bouddhiques. 3e vol. (Bruxelles 1935), p. 364. 
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thode ancienne des convergences a priori et a pris celle-la pour un 
simple deguisement trompeur de celle-ci, qu’il reproche a Guo Moruo 
d’utiliser de faqon inavouee (34). Reproche qui se transforme meme en 
accusation formelle de falsification de texte ! 

Voici le requisitoire ; 

« L’inscription du trepied de Ko-yeou (le Gaoyou Cong ding 

jf^) est datee du jour jen-tch’en (29e du cycle), premier 

jour du troisieme mois de la trente-et-unieme annee... 

«... Pour dater cette m^me inscription, la 31e annee du roi Li ne 
se prete a aucune utilisation, quelle que soit la chronologie qu’on 

emploie. Mais la 32e annee, dans la chronologie du Tchou chou ki 

nien (Zhushu jinian)^fj^ et du Che ki (Shiji) corres- 

pond a 822 a. C. : or il se trouve que le ler jour du 3e mois de cette 
annee est, d’apres le calendrier theorique un jour repondant, suivant le 
systeme d’intercalation et le roulement des mois de 29 et 30 jours 
qu’on adopte, aux jours 58-59 ou 28-29 du cycle. Aussi M. Kouo 
Mo-jo (Guo Moruo) a-t-il assez de confiance dans les calculs du calen- 
drier theorique pour ne pas hesiter a corriger la date de I’inscription et 
a lire «32e annee » alors qu’il est clairement grave «31e annee », afin de 
retrouver dans I’inscription la date calculee ! » (35) 

A cela il faut repondre que le court commentaire consacre par 
Guo Moruo a I’inscription en cause ne comporte pas I’ombre d’un 
calcul de date, et que le classement de la piece dans le groupe des bron- 
zes du regne du roi Li a ete inspire par la seule consideration du fait 

que son auteur, Gaoyou Cong , figure dans une autre 

inscription comme contemporain d’un autre personnage, identifie 

comme Ke , I’auteur de la serie de vases qui vient d’etre evoquee, 

officier du roi Yi et du roi Li (36). Mais il y a plus : ce qui est 
«clairement grave» sur le bronze n’est nullement «31e annee» ainsi que 
le pretend Maspero, mais bel et bien «32e annee » ainsi que I’ecrit 
Guo Moruo. La lecture de Maspero est fautive, et paraft resulter d’une 
meprise tenant a I’ignorance d’une particularite paleographique : dans 
les formules de datation la graphic du chiffre 2 se combine usuellement 


34 — Maspero assimile la m^thode chronologique de Guo Moruo if k celle 

de Wu Qichang ^ , abusivement. 

35 — Melanges chmois et bouddhiques, 3e vol. (Bruxelles 1935), p. 263. 

36 — Cf. Guo Moruo, Liang Zhou jinwenci daxi tuiu kaoshi (P§km 1958), fo 127. 

L'estampage de I'inscription en cause, auquel on se reportera pour ce qui suit, 
se trouve reproduit dans les feuilles de planches du meme ouvrage, au recto 
du fo 118. 
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avec celle de I’unite de temps inscrite a la suite, de telle maniere que les 

deux traits du mot er j:l. deux, se simplifient en un seul trait place 
au-dessus de la graphie de I’unite de temps ; ce qui donne une graphie 

composee hewen , qu’il faut lire I’unite et une, c’est-a-dire 

deux unites. II est parfaitement visible que I’inscription en cause com- 
mence par une formule renfermant un caractere compose de ce genre, 
et qui doit se lire : 

«Or done, au jour renchen -4: de la premiere phase de la lune 

du troisieme mois de la trente et deuxieme-annee... » 

Observons en outre que Maspero interprete trop restrictivement 

I’expression chuji en la traduisant ^ax premier jour (du 3e mois). 

Wang Guowei a depuis longtemps etabli que cette expression recouvre 
une huitaine de jours (37), la huitaine de la premiere phase de la lune. 
Pour la coherence calenderique, il n’est done absolument pas necessaire 
que le jour renchen tombe exactement le premier du mois. Somme 
toute, Maspero n’hesite pas a construire de toute piece une inculpation 
quaisiment de malhonnetete intellectuelle afin d’expliquer pourquoi 
la comprehension correcte que peut avoir un paleographe chinois 
d’une inscription, diverge... de ses propres erreurs ! 

II se trouve cependant que la date d’un jour renchen situe dans la 
premiere huitaine de la troisieme lunaison n’est pas coherente avec la 
serie des autres dates des inscriptions rapportees au regne du roi Li, si 
cette troisieme lunaison est placee dans la 32e annee du regne. C’est 
pourquoi recemment Shirakawa Shizuka a propose, non sans s’en 
expliquer tres nettement, de corriger effectivement le texte inscrit, et 
de lire «31e annee» au lieu de «32e annee » ; correction qui suffit a 
rendre les dates coherentes, et que justifiersdt I’hypothese d’un lapsus 
calami du scribe, transformant par glissement du trait unique de la gra- 
phie de yi un, I’expression « trente et unieme annee» en I’expression 
« trente et deuxieme annee » (38). II vaut la peine de remarquer que le 
calcul calenderique conduit en I’occurence a des conclusions exac- 
tement inverses de celles qui etaient gratuitement pretees par Maspero 
a Guo Moruo, et ote au contraire d’emblee toute valeur historique au 
calendrier theorique. Rien ne montre mieux comment la methode des 
convergences a posteriori s’oppose a la methode des convergences a 
priori. 

37 - Cf. Wang Guowei, Shengba siba kao , premier 

article reproduit dans Tedition des oeuvres completes (Guantang jUin 
, P6kin 1959), p. 23. 

38- Cf. Shirakawa Shizuka, Hatsukuru bijutsukan shi (Ky6t6), vol. 29 (1970), 

p. 628. 
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Ce n’est pas k dire que le calendrier theorique n’ait pas d’utilite. 
II demeure absolument necessaire comme systeme general de reference. 

Aussi Dong Zuobin I’a-t-il republic en 1960,reconstituant depuis I’annee 
1384 av. J-C routes les concordances theoriques entre le cycle sexa- 
gesimzil et le cycle lunaire en meme temps qu’il y faisait figurer tous 
les regnes Yin et Zhou, situes en chronologic absolue selon ses propres 
conjectures (39). Cette compilation ne signifie ni que I’auteur soit 
revenu aux convergences a priori^ ni que ses conclusions en matiere de 
chronologic absolue soient definitivement acquises. Elle foumit simple- 
ment le tableau commode d’un certain etat des recherches. Souvent, 
dans ce qui suit, des dates seront assignees aux faits, pour fixer les 
idees ; sauf indication contraire, elles le seront toujours par reference 
tacite a ce tableau. Au dela du IXe siecle, il faudra les tenir pour 
completement hypothetiques, avec une marge d’incertitude dont la 
mesure est donnee parl’ecart qui separe,pour la fondation de la dynastie 
Zhou, la date proposee par Dong Zuobin, I’annee 1111, de celle que 
propose Chen Mengjia, I’annee 1027 (40). Peu importe cet ecart si tant 
est que la situation relative des principaux reperes utilises demeure, elle, 
maintenue. 

En effet, les problemes de classement et de chronologie ne cons- 
tituent pas I’axe des recherches exposees plus loin, qui, si elles ont ete 
en partie inspirees par le souci de rectifier a la lumiere des decouvertes 
de la paleographie chinoise I’image de la Chine archaique telle qu’elle 
etait re^ue jusqu’ici dans la sinologie frangaise, ont egalement pour 
motif le sentiment que les travaux modernes chinois et japonais, trop 
exclusivement cantonnes dans les questions de classification et de data- 
tion, ne presentaient nulle part de perspective veritablement synth^- 
tique. Ces travaux, dont le nombre depasse maintenant largement le 
millier, sont dans leur immense majorite de courtes monographies 
parcellaires. Ils ont permis, pourrait-on dire, de degager, d’une trame 
encore confuse, d’innombrables fils, de plus en plus savamment nume- 
rotes et etiquetes dans les vastes corpus etablis pour les bronzes, apres 

Guo Moruo ^ , par Chen Mengjia Shirakawa 

Shizuka ^ ’’J ^otamment (41), pour les inscriptions oraculaires. 


39 — Donq Zuobin, Zhongguo nianli zongpu ^ ® , Hong kong 

196(5. 

40 — Cf. Chen Mengjia, Xi Zhou niandai kao (3e 

6d. Shanghai 1956), p. 49. 

41 — La premiere Edition du Liang Zhou Jinwenci daxi tutu kaoshi de Guo Moruo 

a 6t6 publi§e en 1935 au Japon. Chen Mengjia a propose un autre classernent 
chronologique des inscriptions de haute epoque Zhou dans un travaiJ inti- 
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apres Dong Zuobin , par Shima Kuni6 $) , Rao 

Zongyi et d’autres (42), mais sans qu’apparaisse autrement 

la texture de I’etoffe de realite dans laquelle se trouvaient pris ces fils. 
Au lieu de syntheses, on ne trouve que des sommes considerables qui 
sont, soit d’importantes collections de recherches approfondies mais 
encore fragmentaires, tels les recueils d’etudes sur les inscriptions Yin 

publiees par Hu Houxuan ^ et Shirakawa Shizuka ^ '•) (43), 

soit de grandes recapitulations, admirablement faites d’ailleurs, comme 

cedes qui ont ete composees par Rong Geng pour les bronzes 

et par Chen Mengjia pour les ecailles de tortue et les os 

inscrits (44). 

II est vrai que plusieurs essais de Guo Moruo et d’autres histo- 
riens chinois auxquels il a ouvert les voies, comme Li Yanong ou 
Hou Wailu (45), present ent une vue d’ensemble de la societe chinoise 


tule Xi Zhou Tongqi duandai ^ M , public dans les volumes 

9 ^ 14 du Kaogu xuebao ^ ^ ^ (P6kin 1955-1956). Shirakawa 
Shizuka a commence en 1962 la publication d'une s^rie considerable d'etudes 
methodiques de routes les inscriptions sur bronze d'epoque Zhou, paraissant 

e Ky6t6 sous le titre Hakutsuru bijutsukan shi 

42 — Apt4s (e Ym tipu {Academia sinica 1945) de Dong Zuobin, Shima Kunio w 

a public un inkyo bokuji kenkyO I' ^ (Hirosaki, 

1958) et Rao Zongyi (Jao Tsung-I) un Yindai zhenbu 

renwu tongkao (Hong-kong 1959). 

43— Hu Houxuan, Jiaguwenxue Shangshi luncong 

(lere serie publiee par I'Universite Qi . Lu Daxue ^^Ten 1944, 2e 

serie publiee i Chengdu en 1945). Shirakawa Shizuka, Kdkotsu-kinbungaku 

ronsd H 0 vol. { Kyoto 1 955-1 962) . 


44— Rong Geng, Shang Zhou yiqi tongkao (Pekin 1941), Chen Mengjia, Yinxu 
bud zongshu (Pekin 1956). 

45 — Guo Moruo, Zhongguo gudai shehui yanjiu 6d., 

corrig6e, P6kin 1960) et A/u//?/?/ s/i/da/ ^’J 0^ /|^(Pekin 1956). 

Li Yanong, oeuvres completes : Li Yanong Shflunji ^<2e 

6d., Pekin 1964) ; Hou Wailu, Zhongguo gudai shehui shiiun^%^y^ ^ 
i>fXtM5ti^(2eed.' Pekin 1963). 
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ancienne. Loin d’etre sans inter^t, ces ouvrages ont malheureusement 
pour bornes les limites de la perspective singulierement etroite qu’ouvre 
sur la Chine archaique une optique faite du montage elementaire de 
categories marxistes mecaniquement appliquees aux faits. Au Japon, 
des publications de meme nature comme L'antigue Empire Yin, redige 
en collaboration par cinq specialistes sous la responsabilite de Kaizuka 
Shigeki, ou L’Enigme de la royaute Yin, d’lto Michikaru ( 46 ), voient 
leur portee reduite par la timidite d’une ambition qui ne vise pas au 
dela de la tres bonne vulgarisation. 

Ce qui paraft avoir manque jusqu’ici a la sinologie orientale pour 
parvemir a une vision veritablement synthetique de la Chine archaique, 
c’est d’une part le sens, qu’avait au plus haut point Granet, de I’inter- 
penetration des formes dans lesquelles s’exprime sur les divers plans de 
la religion, de la politique, de I’economie ou de la speculation pure, une 
meme mentalite, d’autre part une ouverture des recherches sur un 
horizon historique assez large. 

Au premier point de vue, le present travail a ete conqu surtout 
comme une tentative d’elucidation des principes communs qui com- 
mandent sur tous les plans aussi bien I’organisation des structures 
sociales que les modes de representation caracterisant la haute epoque 
de la civilisation chinoise. Cependant, au lieu de suivre quelques grands 
developpements thematiques a travers les principaux aspects de la 
culture etudiee, il a semble preferable, pour une meilleure rigueur de 
I’examen, de proceder inversement par analyse de donnees d’une cate- 
gorie choisie, celle des faits institutionnels, qui 'presentent I’avantage 
d’etre suffisamment riches pour receler dans leur complexite une signi- 
fication de haute valeur, et suffisamment precis pour empecher I’en- 
qAiete de s’egarer. Mais cette analyse s’efforcera de depasser le niveau 
de la dissection mecanique des institutions en leurs composantes reper- 
toriees, pour devenir une sorte d’analyse harmonique, decelant les 
repercussions qu’ont les formes institutionnelles les unes sur les autres, 
de maniere a faire apparaftre, dans ces interferences, les grandes domi- 
nantes, pour ainsi dire, de la civilisation chinoise, et particulierement 
I’esprit familial et I’esprit rituel. C’est dire que le plan suivi ne sera pas 
celui d’un catalogue, et le programme nullement celui d’une ency- 
clopedic. Apres I’etude, dans les deux premieres parties, des structures 


46 — Kodai In teikoku (T6ky6 1957), ^dit6 par Kaizuka Shigeki 

a et6 6crit en collaboration par Ojima Toshikasu^^^'j ■ — , 
ltd , NaitdShigenobu , Shirakawa Shizuka 

^ '•] , et Higuchi Takayasu ltd Michiharu, Kodai 

In dchd no nazo ' (Tdkyd 1967). 
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de la famille propres a la Chine archaique, d’abord dans leur specifi- 
cite puis a travers I’organisation politique dans laquelle elles se prolon- 
gent, une troisieme partie sera consacree aux rites, reconnus comme 
moyen terme entre la religion et le droit ; enfin en conclusion sera 
degage, des grands principes institutionnels qui fondent la voie royale, 
un certain style d’humanisme politique trouvant dans le confucianisme 
son expression achevee. 

Quant au cadre historique de la recherche, ses limites seront d’une 
part la protohistoire chinoise, d’aussi loin que les decouvertes modernes 
I’ont reculee, c’est-a-dire a partir du XlVe siecle, d’autre part I’abou- 
tissement de revolution des institutions royales dans leur derniere 
elaboration canonique, autrement dit jusqu’a la forme qui leur est 

donnee dans les canons classiques, les jing .11 est apparu en effet 

que la signification des institutions etudiees ne se degageait bien que si 
elles etaient envisagees d’un bout a I’autre de leur genese. Szins doute 
etait-il bon, lorsque commenqait I’exploration du monde des inscrip- 
tions oraculaires, d’opposer plutot, ainsi que I’a fait Wang Guowei, le 
systeme institutionnel des Yin a celui des Zhou, afin de mieux faire 
ressortir les particularites du premier ; mais une fois ces particula- 
rites reconnues, I’habitude de traiter separement de la societe Yin et de 
la societe Zhou a fait perdre de vue la profonde unite de developpemen.t 
de civilisation qui s’est pqursuivi sans discontinuite de Tune a I’autre. 
A cet egard, il ne suffit pas d’admettre que les premiers Zhou ont 
d’abord ete les heritiers de leurs vaincus, en menageant simplement une 
periode de transition entre deux types de systeme social et culturel 
regardes comme essentiellement heterogenes, I’un prolongeant encore 
le communisme primitif, I’autre annonqant deja I’Etat politique, ou I’un 
representant une societe esclavagiste, I’autre une societe feodale. Entre 
les Yin et les Zhou il n’y a pas seulement transition, mais identite pro- 
fonde de la dynamique sociale, cette identite que cerne si bien la 
formule traditionnelle de la voie royale. Le changement dynastique du 
Xlle siecle n’est pas, tel que le presentent les auteurs, un point de 
rebroussement a partir duquel revolution changerait de sens, d’abord 
imperceptiblement puis de fa<;on de plus en plus accusee, mais le mo- 
ment d’un second elan de la royaute qui, grace a la substitution d’une 
nouvelle aristocratie, jeune et hardie, a I’ancienne, trouve la force de 
surmonter le conservatisme pour se reorganiser a un niveau plus eleve 
de structuration et de conception politique, toujours sur les memes 
assises profondes. Quant a la rupture de ce developpement continu, elle 
resultera seulement du renforcement progressif d’un contre-courant ne 
des remous provoques par la reculade de la monarchie Zhou devant 
les barbares au Vllle siecle (47), et dont sortiront d’abord le regime 


47 — Ceci a 4t6 bien vu par Maspero, cf. La Chine antique (nouvelle 6d. Paris 1955) ' 
p. 54. 
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hegemonique et le le^sme, puis finalement I’empire. 

Bien sur cette rupture n’a ete ni soudaine ni brutale. L’epoque des 
Printemps et automnes et des Royaumes combattants est une epoque 
de transition, veritablement transitoire celle-ci, au cours de laquelle se 
melent longtemps les courants ancien et nouveau. II s’ensuit que si la 
limite superieure du champ de la pr^sente recherche est par le force des 
choses tres nettement marquee a la frontiere de la protohistoire et de 
la prehistoire, sa limite inferieure est beaucoup moins nette. Dans la 
realite des faits, la vote royale coitamence a se perdre a partir du depla- 
cement de la capitale qui fait du roi Ping , en 770, le premier 
souverain des Zhou dits orientaux. Cependant, tandis que le nouveau 
regime s’impose effectivement de plus en plus largement, I’ancien 
regime continue de faire I’objet de la part de traditionnalistes qui 
resistent au changement, d’une elaboration d’autant plirs poussee 
qu’elle devient theorique et abstraite. Fallait-il exclure de Tenquete cet 
ultime developpement parce qu’il tendait a se perdre dans I’irreel ? 
Au contraire, il a ete entierement retenu pour deux raisons : d’abord 
parce qu’il constitue la conclusion, magistralement eclairante, de tout 
ce qui le precede ; ensuite parce que I’empreinte laissee sur la civili- 
sation chinoise par le regime royal n’est devenue marque indelebile que 
grace a la perfection de cette demiere systematisation. C’est pourquoi 
les grands traites confucianistes, malgre leur epoque tardive et la part 
qui y est faite a la projection idealisante, non seulement n’ont pas ete 
disjoints des sources utilisees dans la recherche et employes seulement, 
ainsi que font la plupart des autdurs, comme instruments de critique 
philologique, mais entierement retenus pour leur valeur de temoins 
incomparables de I’esprit des institutions. 

La difficulte d’embrasser d’un meme coup d’oeil le vaste horizon 
qui s’etend du XlVe siecle aux canons confucianistes a oblige d’intro- 
duire paxfois dans I’enquete des analyses retrospectives. Si le besoin de 
tels renversements d’eclairage a fait renoncer au principe d’une inves- 
tigation des faits suivants strictement I’ordre chronologique, il ne s’en- 
suit nullement qu’ait ete abandonne le point de vue historique. Au 
contraire, les differents etats de revolution des institutions examinees 
seront du mieux possible situes a leurs niveaux respectifs dans I’histoire, 
meme lorsque la recherche abordera ces niveaux dans un ordre retro- 
grade, et bien que la relative indistinction, a cet egard, des donnees 
fournies par les sources, souleve des problemes qu’il n’est pas toujours 
possible de resoudre. Ce souci de marquer constamment les etapes 
vient de la conviction que la civilisation chinoise est le fruit d’un pro- 
cessus de maturation de nature essentiellement historique, et que 
negliger systematiquement, comme Granet, d’en relever le dessin 
genetique sous pretexte que ce dessin serait trop efface, expose a des 
meprises encore bien plus graves que celles qui pourraient eventuel- 
lement res ul ter de quelque erreur d ’evaluation chronologique. 
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TABLEAU DE LA PfeRIODE ROYALE 

La liste ci-apres ne souldve aucun probleme en ce qui concerne 
la suite des rois de la dynastic des Zhou, historiquement etablie sans 
incertitudes ; en ce qui concerne les rois de la dynaistie des Yin, elle suit 
les conclusions de Shima Kunio, preferees a celles de Dong Zuobin, sauf 
sur un point : Lin Xin est ici reconnu comme roi, alors que Shima 
Kunio estime qu’il n’a pas regne. 

Telle qu’elle est etablie ici, la liste des souverains Yin diverge de 
celle qui apparait dans le Shiji sur les points suivants . 

— ont ete rayes les noms de Wo Ding et de Zhong Ren ; 

— ont ete introduits les noms de Da Ding et de Zu Ji (Xiao Ji) , 

— ont ete intervertis les regnes de Da Wu et de Yong Ji (48), 

Les dates sont celles que propose Dong Zuobin. Toutefois comme 
cet auteur ne reconnait pas Zuji comme roi, le regne de ce personnage a 
ete introduit ici conventionnellement avec la meme date que celle de 
son successeur Zugeng, le regne de Zuji, certainement tres court, etant 
a imputer en deduction du debut de celui de Zugeng. 


48 - Non seulement les noms de Wo Ding T et de Zhong Ren n'appa- 

raissent pas dans les inscriptions, mais aucune place ne subsiste qui pourrait 
etre la leur dans le cycle des sacrifices du culte rSgulier, II est vrai que Dong 

Zuobin a cru pouvoir identifier le Zhong Ren du Shiji k un Nan Ren 
qui apparait dans le fragment Qtan, 1 , 45, 4 (cf. Dong Zuobin, Jiagu duandai 

yanjiu li f ^ , de 1933, r6edit6 dans Dong Zuobm 

xueshu iumhu S ^ , Taibei 1962, p. 382), mais de ce 

fragment, tres abim4, aucune conclusion certaine ne peut €tre tir6e. Inver- 
sement, la place occupee dans le cycle des sacrifices du culte r^gulier par 

d' ^ juste titre identifie au Xiao Ji ^ du 
Sniji) sefon les inscriptions, donne ^ penser que ces personnages ont r6gn4. 

Quant ^ Lin Xin^^ , il apparaft dans les inscriptions sous I'appellation 

de Kang Ding^ "T . II est vrai 
qu un probleme subsiste du fait que I'organisation du cycle des sacrifices 
r^i^iers ne semble pas lui laisser de place, S lui non plus ; mais cette raison 
est moms conv^ncante S la fin de la dynastie, lorsque le culte tend ^ s'6laguer 
des sacrifices offerts aux ancetres qui ne sont pas ascendants directs du chef 
de cuUe, de sorte que I'argumentation de Shima Kuni6 n'a pas 6t6 suivie k 
I egard de ce personnage. Enfin, c'est en raison de I'ordre liturgique contraire 
a celui des successions royalestel qu'il apparaft dans leS/j/yVque les r^nes de 

Da Wu 7 ^ et de Yong Ji ^ ont ete intervertis. Sur tous ces points, 
cf. Shirna Kunid, inkyo bokuji kenkyO ^ ^ h 4^ 

(Hirosaki, 1958), pp. 70-75. ^ * i / / i 



DYNASTIE DES XIA 


DYNASTIE DES ZHOU 


DYNASTIE DES SHANG 


'I'T 

^Zj 

(^f)4f 

JLT 

^h 

(^T)/l:f 


JlA 

JLf 

Mf 

Ml 

Ms 

3t^T 

■fls 


Da Yi (Tang) 

Da Ding 
Da Jia 
Wai Bing 
Da Geng 
Xiao Jia 
Da Wu 
Yongji 
Zhong Ding 
Wai Ren 

Jian Jia (Hedan Jia) 
Zu Yi 
Zu Xin 

Qiangjia (Wo Jia) 
Zu Ding 
Nan Geng 
Hu Jia (Yang Jia) 
Pan Geng 
Xiao Xin 
Xiao Yi 
Wu Ding 
ZuJi(XiaoJi) 

Zu Geng 
Zu Jia 
Lin Xin 
Kang Ding 
Wu Yi 

Wenwu Ding 
Di Yi 

Di Xin (Zhou) 


hi 

(fl; 


§£ 

(|)fi 

.u 

Bi. 


Cheng wang 111 

Kangwang lOl 

Zhao wang 10^ 

Mu wang 10: 

Gong wang 91 

Yi wang (Jian) 9l 

Xiao wang 9i 

Yi wang (Xu) 9S 

Li wang 9' 

CONGHE 8^ 

Xuan wang 8! 

You wang 7^ 

Ping wang 7 ’ 

Huan wang 7 ] 

Zhuang wang 6$ 

Xi wang 

Hui wang 6^ 

Xiang wang 6! 

Qing wang 6 1 

Kuang wang 6 1 

Ding wang 6C 

Jian wang 5S 

Ling wang 5' 

Jing wang (Qui) 64 

Jing wang (Gai) 51 

Yuan wang 4^ 

Zhending wang 4( 

Kao wang 44 

Weilie wang 42 

An wang 40 

Xian wang 36 

Shenjmgwang 32 

Nan wang 31 

Supression de la 
royaute Zhou par ^ 
le roi Zhaoxiang^lf 

de Qin ^ 2£ 
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Les traits verticaux marquent les lignes de filiation. 

Les traits horizontaux marquent les lignes de collateralite : 

— veLS la gauche : vers les afnes, 

— vers la droite : vers les cadets, 

— sur pointilles et entre parentheses, des noms de collateraux figurant 
dans le Shiji mais pas dans les inscriptions. 

Le signe :s indique un lien conjugal avec une ou plusieurs epouses 
honorees d’un culte regulier , le nom Geng de Tepouse de Qiang Jia 
figurant entre parentheses, car celle-ci n’a plus ete honoree dans la li- 
turgie reguliere a partir du regne de Di Yi (50). 

Les chiffres rqmains indiquent les rangs de generation , les chiffres 
positifs indiquant lefe generations a partir du point de depart du culte de 
la liturgie reguliere , les chiffres negatifs indiquant dans Lordre retro- 


49 — La dynastie des Shang commence ^ Da Yi (a//as Tang) Dans 

cette dynastie, la p^riode Yin^5- dite commence avec Pan Geng 

Cette p^riode a 4te subdivis4e par Dong Zuobin er\ p^r/ode / (regnes 

de Pan Geng^»..y^ , Xiao Xin ^ , Xiao Yi Zj et Wu Ding T”, 
les inscriptions les plus anciennes ne remontant pas plus haut que le regne de 

Wu Ding),per/oc/e // (regnes de Zu Geng^M-J^ et Zu Jia ^ ),p4riode III 

(regnes de Lin Xin^^^ et Kang Ding ),periode IV (regnes de Wu 

Yi et Wenwu Ding^-^^^T ) et pSriode V (regnes de Di Yi Zij et 

Di Xin ). Cette period isat ion n'est pas tant fondee sur des criteres 

historiques que sur des criteres paleographtques de classement ; elle est done 
relativement artif icielle. 

50 — La liste des Spouses royal es honorees d'une liturgie sacrif icielle reguliere a ^t^ 

reprise de Xu Jinxiong (Chin-Hsiung Hsu) Dai Zhang Guangzhi 

xiansheng di Shang wang miaohao xinkao di Ji dian vijian 

JE- ^ iist (Bulletin of the Institute of 

Ethnology Academia Sinica, no 19, Spring 1965, Taibei), p. 124, sauf en ce 

qui concerne une spouse royale Geng^^^^^qui aurait ete une epouse de Da 

Geng autre que son epouse Ren '4: . En effet, le nom d'une epouse 

Geng de Da Geng figure dans une inscription (Bu, 294) seton taquelle un sacri- 
fice devait dtre offert ^ cette spouse au jour Ren. Etant donne que les sacri- 
fices aux ancetres sont toujours executes au Jour homonyme de la decade, il 
y a lieu ici de donner acte k Zhang Guangzhi de ce que dans I'inscription 
consid§ree Spouse Geng doit §tre un lapsus pour Spouse Ren. Quant § la 
disparition, dans le cycle des sacrifices r^guliers, du culte rendu i T^pouse 

Geng de Qiang Jia ^ ^ partir du regne de Di Yi , cf. Chen 

Mengjia, Yinxu bud zongshu (P6kin 1956), p. 381 . 
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grade, a partir du memc' point, les generations d’ancetres lointains ne 
beneficiant pas du culte de la liturgie reguliere. 

Les chiffres arabes indiquent I’ordre successoral. 

On notera ; 

1) que la royaute n’a ete fondee qu’a la Vile generation, celle de Da Yi 
(Tang le Victorieux) ; 

2) que le nom de Wu Geng, fils de Di Xin, figure entre tirets : ce person- 
nage n’a pas regne comme souverain, mais apres la mort de son pere 
lors du combat au cours duquel le roi Wu des Zhou renversa la dynas- 
tie des Yin, il requt du nouveau souverain le droit de reprendre le 
titre royal de ses ancetres, de fac^'on formelle cependanl, et avec un 
pouvoir de simple seigneur ; cela, jusqu’a ce que, rebelle au roi 
Cheng, il fut execute par Zhou gong, et qu’a sa lignee fui substi- 

tuee celle de son oncle ex-comte de Wei, avec le titre des dues 

de Song comme lignee des chefs de culte continuateurs de la race 
des rois Yin (51). 


51 — La preface du Shujing dans sa partie qui introduit au Hongfan 

rappelle que le roi Wen, apres la mort de Di Xin vaincu par lui, ^tabUt 

(// js.) son fils Wu Geng, expression qui implique que Wu Geng regut alors le 
titre de roi qui avait §te celui de son pere, ainsi que cela ressort d'ailleurs du 
commentaire de ce passage. Cependant Sima Qian precise que «le successeur 
des Yin fut inf6od6 comme seigneur f§odal» (Shiji, ch. Ill, 6d. Zhonghua 

Shuju , Shanghai 1959, p. 109). Sur I'ex^cution de Wu Geng 

par Zhou gong et la substitution ^ sa lign§e de celle de I'ex-comte de Wei 

Song simplement, cf. Shiji, ch. 
XXXvIIl (ed. Shanghai 1959, p. 1621), ou ce personnage est design^ du nom 

personnel de Kai , synonym© de . Sur le titre de roi garde par 

K ^ passage du Baihu tong (ch. XX, ed. Congshu jicheng, Shang- 

nai lyjo, p. loo) rapportant que les continuateurs des rois des deux dynasties 
(Xia et Yin) ne subirent aucune degradation et furent places au-dessus des 
gong dues (rang le plus eleve des seigneurs dans la hi^rarchie feodale au- 
dessus duquel n'existe que le rang de roi) ; et cf. infra, p. 
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CHAPITRE I 


LE SYSTEME CULTUEL CANONIQUE 


«L’existence du Ciel et de la Terre precede Texistence de tous les 
etres ; Texistence de tous les etres precMe Texistence des hommes et 
des femmes ; Texistence des hommes et des femmes precede Texistence 
des couples conjoints ; Texistence des couples conjoints precede Texis- 
tence des relations entre pere et fils ; Texistence des relations entre pere 
et fils precede Texistence des relations entre prince et sujet ; Texistence 
des relations entre prince et sujets precede Texistence des relations 
entre superieurs et inferieurs ; Texistence des relations entre superieurs 
et inferieurs precede Texistence des structures rituelles». 

Ainsi s’exprime le Xugua/^^j*, Tun des commentaires canoniques 
du ne saurait mieux dire que ce n’est pas Torganisation 

de la societe qui determine celle de la famille, mais inversement Tordre 
familial qui est au principe de Tordre social et des rites qui le regissent. 
Ceci ne doit pas etre entendu seulement au sens que la famille constitue 
la cellule naturelle elementaire qui, en proliferant, engendre le tissu 
social auquel des structures specifiques apporteraient les renforcements 
necessaires. Dans la societe chinoise ancienne ce sont les relations fami- 
liales elles-memes qui forment toute la texture sociale, autant qu’elle 
s’etende et a tous les niveaux de sa composition. A premiere vue cette 
caracteristique pourrait sembler la marque d’une organisation relati- 
vement arrieree, de style plus ou moins patriarcal, bloquee dans son 
evolution par quelque incapacite empechant de formuler les rapports 
sociaux en d’autres termes que ceux des relations de parente. Pourtant, 
construit sur de tels principes, le systeme de la royaute archaique, 
apparu sans doute longtemps avant la protohistoire, a pu se developper 
par etats successifs jusqu’a devenir, sous les Zhou, celui d’une societe 
en pleine expansion, occupant de vastes territoires, et au milieu de 
laquelle a fleuri une brillante culture. 


1 - Cf. Yijing, ed. Shisanjing zhushu, Shanghai 1957, p. 464. 



42 


LA VOIE ROY ALE 


C’est que, sans depasser I’ordre des relations de type familial ,1a 
civilisation chinoise a reussi a elaborer celles-ci de telle maniere qu’elles 
sont devenues susceptibles d’extension et de transposition autant que le 
requerait le developpement d’une communaute atteignant a la fin du 
He millenaire les dimensions d’une nation politiquement organisee. La 
raison pour laquelle, dans la Chine archaique, les forces poussant a revo- 
lution sociale se sont fixees au niveau de la structure de la famille sans 
rien perdre pour autant de leur pouvoir germinatif tient a la nature reli- 
gieuse de ces forces : a la nature d’une religion qui n’a cesse elle-meme 
d’^voluer et d’agir en puissant ferment de changement, mais qui, reve- 
nant pour le principal au culte des ancetres, etait essentiellement de 
caractere familial. Si I’organisation de la societe prolonge celle de la 
famille, ce n’est point par une sorte de retrecissement de I’horizon 
social, lequel surprend au contraire par son ampleur chez tous les au- 
teurs de I’antiquite chinoise; c’est parce que le pole religieux comman- 
dant la structuration de la communaute ne se trouvait pas au del a, mais 
au coeur meme de la parente, a travers le dessin de laquelle sont done 
forcement passees toutes les lignes de force des institutions. 

«Dans le culte», ecrit le Ritualiste, — et le culte dont il parle est 
bien sur avant tout le culte des ancetres — , «se manifestent les dix 
categories de relations. On y voit I’ordre qui regne dans le service du 
aux esprits, I’ethique qui regne entre prince et sujets, la morale qui 
regne entre pere et fils, la hierarchie qui regne entre les plus nobles et 
les moins nobles, I’etagement qui regne dans la parente, la discretion 
qui regne dans la distribution des rangs et des honneurs, la distinction 
qui regne entre I’epoux et I’epouse, I’equilibre qui regne dans le gouver- 
nement, les preseances relatives qui regnent entre les anciens et les jeu- 
nes, la frontiere qui regne entre les superieurs et les inferieurs (2)» 

L’assimilation non pas simplement metaphorique mais substan- 
tielle de rapports si heterogenes a nos yeux que ceux du prince et du 
sujet et ceux du pere et du fils, ou ceux des nobles de divers rangs et 
ceux des parents de divers degres, ne signifie pas seulement que les 
relations politiques considerees doivent avoir un tout autre contenu 
que celui que nous y mettons ; elle suppose egalement que les rela- 
tions familiales, pour pouvoir se preter a pareille generalisation, sont 
con<jues tres differemment de ce que suggere leur forme genealogique 
immediate. Autrement dit, les relations familiales ne sont devenues des 
relations types que parce qu’elles ont ete systematisees de faqon rela- 
tivement rigoureuse. Avant de voir comment elles furent etenducs et 
transposees sur le plan politique, il est indispensable d’etudier cette 
systematisation qui en a modifie la nature, a travers les diverses insti- 


2 - Cf. Liji, ch. Jitong^^’^{6d. Shisanjing zhushu, Shanghai 1 957, p. 1 995). 
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tutions cssentielles structurant la farnille i et puiscjue le role <Je la 
religion a ete primordial, I’enquete devra partir des structures du cuke 
ancestral. 

L’organisation familiale du culte des ancetres est connue tradition- 

nellement sous le nom de zongfa ^ regime cultuel. La description 

qui en est donnee dans le Liji ou elle est exposee dans son etat 

acheve datant de la fin de Tepoque Zhou, a si souvent fait I’objet des 
travaux des erudits chinois qu’il ne s’y trouve plus guere d’obscurite, 
malgre la concision sybilline des textes. Mieux vaut examiner d’abord 
cette forme definitive du systeme pour remonter ensuite vers les insti- 
tutions originelles, beaucoup plus difficiles a penetrer. 

Le Ritualiste traite du sujet deux fois de suite a peu pres dans les 

memes termes, au chapitre Sangfu xiaoji '''Stiet au chapitre 

Dazhuan du Liji seulement par incidence, et sous un angle 

tres particulier : il s’agit d’expliquer pourquoi le pere ne porte pas 
toujours le deuil de premiere classe de trois ans pour son fils afne. 
C’est que cette classe de deuil s’attache non pas a la simple qualite de 
fils ame, mais a celle qui lui est adjointe, a titre presomptif avant le 
deces du pere, de chef de tout le groupe des descendants honorant les 

memes ancetres, de zong ^ (ou zongzi ) chef du college cul- 
tuel (3). Le texte canonique du chapitre de deuil du Yili ne 

precise pas, et stipule seulement que le deuil de premiere classe est du 
«par le pere a son fils amew. Mais le commentaire canonique donne les 
indications suivantes : 

« Pourquoi le deuil de trois ans (porte par le pere pour le fils 
afne) ? Parce que le fils ame est la personnalisation legitime des ascen- 
dants (du pere), et qu’en outre il est celui a qui allait etre transmis ce 
qu’il y a d’important. Les cadets ne peuvent porter le deuil de trois ans 
pour leur fils afne, car ils ne sont pas les continuateurs de leurs ance- 
tres » (4). 

Ce qui signifie que les honneurs d’un deuil de premiere classe porte 
par le pere sont reserves au seul fils afne en lequel le pere doit respecter 
le continuateur de sa propre lignee ancestrale. Cela implique que le 
pere lui-meme ait ete avant son fils continuateur de la lignee. Qu’est- 


3 — Le terme zong, dont on verra plus loin le sens etymologique, d6signe dans les 

textes canoniques d'abord le chef du college cultuel, e'est-^-dire du groupe de 
tous ceux qui ont I'obligation de rendre un m§me culte a tel ou tel ancetre 
d6termin6, puis, par extension, ce college cultuel lui-meme. 

4 — Cf. Yili, ch. Sangfu-^ Shisan/ing zhushu, Shanghai 1957, p. 840). 
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ce que cette qualite de continuateur de lignee ? Comment s’opere sa 
devolution ? Le Ritualiste repond a ces questions dans le Liji, en deve- 
loppant le commentaire du Yili par un bref rappel des principes de 
I’organisation du culte ancestral. 

Ses explications partent de trois categories cultuelles fondamen- 

tales. D’abord celle de biezi fils separe, dont il suffit pour le 

moment de savoir qu’elle s’applique a I’ancetre qui, on verra plus loin 
dans quelles conditions, a ete place rituellement en dehors de la filiation 
de son pere, de telle maniere qu’il a pu devenir lui-meme auteur d’une 
descendance independante ; ensuite celle de zong ^ chef du college 
cultuel ou chef de culte, qui s’applique a celui auquel revient la prero- 
gative de conduire tous les sacrifices offerts aux anc^tres honores au 

sein d’un college cultuel determine ; enfin celle de shuzi fils 

cadets, qui s’applique a tous les fils autres que celui auquel est devolu la 
qualite de chef de culte, bien que stricto sensu I’expression designe 
plus specialement les fils des epouses de rang secondaire par opposition 
aux fils de I’epouse principale (5). Voici done I’un des deux textes 
paralleles du Liji, celui du chapitre Dazhuan, un peu plus clair que 
I’autre : 

«Les fils cadets ne sacrifient pas, et cela manifeste (la dignite de) 
celui qui est leur chef de culte, Les fils cadets ne peuvent porter le deuil 
de trois ans pour leur fils afne, car ils ne sont pas continuateurs de leurs 
ancetres. 

«Le fils separe est un ancetre, et celui qui est le continuateur du 
fils separe est un chef de culte. 

«Le continuateur du pere defunt est un petit chef de culte. 

«I1 y a une qualite de chef de culte qui n’evolue pas, meme au 
bout de cent generations ; il y a une qualite de chef de culte qui evolue 
au bout de cinq generations (au maximun). Celle qui n’evolue pas, 
meme au bout de cent generations, e’est celle qui se trouve dans la des- 
cendance du fils separe. Traiter comme chef de culte le continuateur 
du fils separe, voila ce qui se fait durant cent generations sans evoluer. 
Traiter comme chef de culte le continuateur du trisaieul (tout au plus). 


^ L'ensemble des fils autres que le fils afne est design^ plus pr4cis4ment par 

I'expression zhongzi ; mais ici I'expression shuzi designe, 

lato sensu, les cadets issus de I'epouse principale outre les fils des Spouses 
secondaires. Selon les cqmmentateurs du passage du Yi/i cite ci-dessus, la 
substitution de I'expression shuzi ^ I'expression zhongzi, qui a pour effet 
d'assimiler les cadets issus de I'gpouse principale aux fils des Spouses secon- 
daires, r^sulte de I'intention du Ritualiste de mieux marquer la difference qui 
separe le fils afne de ses cadets, en matiere de succession. 
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voila ce qui apres cinq generations (au maximun) a subi une evolu- 
tion» (6). 

Sans la tradition, ce passage resterait a peu pres incomprehensible. 
Sa difficulte vient de ce que le systeme cultuel qu’il evoque est beau- 
coup trop elabore pour pouvoir etre presente clairement d^une faqon 
aussi sommaire. En effet, au lieu d^'un culte rendu uniformement par 
chacun, ou tout au moins par chaque chef de famille, a tons ses an- 
cetres ou aux principaux d’entre eux, le Ritualiste a organise un sys- 
teme a deux degres strictement defini tant a regard des ancetres aux- 
quels le culte s’adresse qu’a I’egard des descendants qui doivent le culte. 
Le premier degre est celui du culte des ancetres proches. Le texte du 
Liji Tenvisage dans son extension maximun, c’est-a-dire pour autant 
qu’il peut s’etendre jusqu’au trisaieul. A la verite, on verra que les 
rites le limitent a des ascendants moins eloignes pour les membres des 
classes inferieures de Taristocratie ; cependant, les redacteurs des traites 
et les commentateurs raisonnent usuellement sur le culte le plus etendu 
pris comme type, et nous pourrons les suivre avec d’autant plus de rai- 
son que le privilege du culte etendu jusqu’au trisaieul pourrait bien 
avoir fait Eobjet d’usurpations de plus en plus frequentes. Le second 
degre est celui du culte du fils separe, c’est-a-dire de Tancetre le plus 

lointain, lequel regoit souvent rappellation de dazu ^^M.(taizu 
grand ancetre, ou shizu ancetre fondateur. 

La prerogative de sacrifier a Tancetre fondateur revient a celui 
qui, comme le dit le Ritualiste, en est le continuateur, qualite se trans- 
mettant de generations en generations, en principe suivant la primo- 
geniture parmi les fils issus de I’epouse principale. Celui a qui est devolu 
cette prerogative, de sacrifier a Fancetre fondateur, est le chef de culte, 
zongy dans la pleine acception du terme. Les commentateurs I’appellent 

plus volontiers dazong grand chef de culte ; le college cultuel qu’il 

conduit, compose de tous les descendants de I’ancetre fondateur, peut 
etre specific comme grand college cultuel. Lorsque le Ritualiste declare 
que la qualite de grand chef de culte n’evolue pas, litteralement ne se 
deplace pas, il ne perd pas de vue qu’elle se transmet de generations en 
generations, et veut dire seulement qu’elle glisse perpetuellement lelle 
qu’elle est le long de la ligne des continuateur s du fils separe jibie- 

zi m. m ^ .Par contre, au premier degre du systeme, la qualite dite de 

petit chef de culte xiaozong , celle de celui qui jouit de la prero- 

gative de sacrifier a tel ou tel ancetre proche et conduit un petit college 


6 — Cf. Liji, ch. Dazhuan (6d. Shisanjing zhushu, p. 1481 ). Dans la traduc- 

tion, ont ^te 4cart4s des caracteres consid4r6s par Zhu Xi comme interpol^s 
(cf. I'apparat). 
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cultuel compose seulement des descendants de cet ancetre, evolue, elle, 
en se deplaqant de generations en generations. Tout d’abord elle Emerge 
au deces du pere au profit du fils aine, considere comme continuateur 

du pere defunt jini • A la mort de celui-ci elle passera a son pro- 

pre fils afne, mais en evoluant puisque ce dernier ne la recevra qu’au 

titre de continuateur du grand-pere (defunt) jtzu c’est-a-dire 

qu’il ne conduira plus qu’un culte allege par rapport a celui que le fils 
rendait a son pere, mais cependant avec un college cultuel qui n’a pu 
manquer de s’elargir du fait de la multiplication de la descendance du 
defunt au niveau de la generation de ses petits-enfants. A la mort du 
petit-fils, la qualite de petit chef de culte evoluera encore en passant a 
I’arriere -petit-fils, qui ne la recevra qu’au titre de continuateur du bi- 

sai'eul (defunt) jizengzu , pour conduire un culte encore plus 

allege, avec un college cultuel encore plus elargi. A la mort de I’arriere- 
petit-fils, cette evolution s’accentuera encore lorsque la qualite de petit 
chef de culte passera a rarriere-arriere-petit-fils, qui ne la recevra qu’au 

titre de continuateur du trisai'eul (defunt) jigaozu 1^40. . Enfin, 
a la mort de rarriere-arriere-petit-fils la qualite de petit chef de culte 
disparait : elle ne se transmet plus, meme diminuee, a la generation sui- 
vante, car le culte regulier cesse au dela du trisai’eul ; desormais le 
defunt, devenu un ancetre lointain, ne sera plus honore dans la liturgie 
reguliere, celle qui est pratiquee dans les temples ancestraux, qu’en 
etant anonymement associe ainsi que tous les autres ancetres lointains 
a I’ancetre fondateur lors des sacrifices offerts a ce dernier. Toutefois, 
revolution se complique du fait que si la qualite de petit chef de culte 
disparait ainsi progressivement en regard d’un ancetre proche devenant 
peu a peu ancetre lointain, elle reapparaft correlativement en regard de 
nouveaux defunts devenus a leur tour ancetres proches. Tout ascendant 
fait en effet I’objet d’un culte de la part de ses descendants des son 
deces, independamment des autres cultes simultanement rendus aux au- 
tres ancetres. II en resulte que le systeme cultuel se definit dans son en- 
semble par une serie de cultes imbriques les uns dans les autres dont 
I’analyse plus approfondie rend maintenant necessaire le recours a un 
schema. 

Comment schematiser le developpement du systeme cultuel? les 
auteurs de la tradition chinoise (7) s’y sont employes en utilisant les 


Voir par exemple les tableaux dresses par Wan Sida (1633-1683) 

dans son Zongfa tun du Zhaodai congshu ^ , 

Wujiang 1833, fo 6 et 7). Comme la structure du systeme cultuel n'a 

rieii h voir avec le systdme sexagesimal, ces symboles servant simplement de 
reperes distinctifs des differentes lignees, sans exprimer les rapports orga- 
niques de ces lignees. 
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symboles des series dites des dix troncs celestes et des douzes branches 
terrestres (celles qui servent a la notation des termes du cycle sexage- 
simal), symboles tres mal adaptes ici. Plutot que de suivre cette tradi- 
tion, mieux vaut utiliser des symboles relevant de quelque serie dont 
les lois de construction presenteraient une similitude avec les lois de 
developpement du systeme cultuel; or une telle similitude existe, a 
un degre remarquable, dans le cas de la serie des nombres entiers ex- 
primes selbn la numeration binaire. En effet, d^une part la seule dis- 
tinction fondamentale faite entre les membres d’un meme college 
cultuel est celle des cadets (simples participants au culte) et de Taine 
(chef de culte), distinction qui peut etre symbolisee par celle des nom- 
bres pairs et impairs ; d’autre part, dans la numeration binaire, la reduc- 
tion des chiffres representant les unites de chaque ordre a la dualite du 
pair et de Timpair entraine que la serie des nombres se construit par 
progression d’ordre en ordre des alternances du pair et de I’impair, 
exactement comme le systeme cultuel s’edifie par developpement de 
generation en generation des bifurcations entre ame et cadets : la loi de 
formation est done la meme de part et d’autre, ce qui permettra d’eta- 
blir une correspondance biunivoque structurellement significative entre 
tous les nombres binaires et tous les termes du systeme cultuel, pour 
formaliser plus clairement les relations qui existent entre ceux-ci a 
Taide des symboles arithmetiques de ceux-la. Par terme du systeme 
cultuel il faut entendre ici toute categoric de membre de ce systeme ; 
categoric qui recouvre le plus souvent une multiplicite de membres 
homologues (dont la filiation est la meme depuis Torigine selon les di- 
verses possibilites de bifurcation), mais qui n’en rencouvre qu’un dans 
le cas de Tancetre fondateur ou de chacun de ses descendants par 
primogeniture, 

Une telle correspondance a cte rendue plus aisement intelligible 
par la disposition du schema de la page 48, qui represente le systeme 
cultuel a travers la serie des nombres entiers exprimes dans la nume- 
ration binaire, Les nombres binaires sont surlignes. Pour faciliter les 
references ont ete ajoutees entre parentheses, leurs traductions en ex- 
pressions decimales. Le nombre TT (1), origine de la serie des nombres 
et premier nombre impair est le symbole de Tancetre fondateur. Des 

lors, le nombre 10 (2) devient le symbole de la categoric de ses fils ca- 
dets ; le nombre T1 (3) celui de la categoric de son fils aine ; le nombre 

100 (4) celui de la categoric des fils cadets de fils cadets ; le nombre 

101 (5) celui de la categoric des fils aines de fils cadets, et ainsi de suite. 

Les symboles des fils aines ont ete disposes verticalement, imme- 
diatement sous les symboles des membres du systeme dont ils sont 
immediatement issus ; les symboles des fils cadets ont ete disposes 
horizontalement immediatement a gauche des symboles des fils aines 
de meme origine, Les lignes de filiation bifurquantes ont ete materia- 
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Les chiffres romains symbohscnt des nivcaux de generalion, 

Les chiffres surlignes expriment des nombres en numeration binaire, et les chiffres 
entre parentheses les mtoes nombres en numeration decimale. 
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lisees par des «h» (inverses dans Torientation du schema) dont les 
grands cotes figurent les filiations d’aine, et les branches coudees les 
filiations de cadets- Les lignes de filiation par primogeniture sont done 
des lignes droites verticales. Une seule ligne droite court verticcilement 
du haut en bas du schema, celle qui materialise la filiation par primo- 
geniture de tous les fils aines de fils aines depuis Tancetre fondateur, 
autrement dit de tous les grands chefs de culte successifs, symbolises 
par des nombres binaires ne comportant dans les differents ordres que 

des unites impaires (ecrites T). Les lignes de filiation de cadets a cadets 
sont des lignes brisees en escalier, formees par Tetagement des branches 
coudees des figures en «h». Chaque coude correspond a une unite paire 

(ecrite parmi les unites des differents ordres composant les nombres 
binaires. Chaque classe de nombres binaires (en entendant par la chaque 
ensemble des nombres binaires composes d^autant d'unites des diffe- 
rents ordres) correspond a une generation. Ces classes, ou generations, 
qui dans le schema apparaissent disposees horizontalement les unes au- 
dessous des autres, ont ete signalees, a gauche, par des chiffres remains 
indiquant le nombre des unites des differents ordres des nombres bi- 
naires composant chacune d’elles, autrement dit le nombre des gene- 
rations successives depuis Torigine jusqu’au niveau considere. 

Reprenons done avec les symboles du schema Tenonce des prin- 
cipes du systeme cultuel. 

La qualite de grand chef de culte n’evolue pas : cela signifie que 
le culte de T sera conduit de la meme fagon, et indefiniment, succes- 
sivement par IT (3), ITI (7), mi (15), 111 11 (31), 1 111 11 (63), 
i ll 1111 (125), 11111111 (249), etc... Le college cultuel sera compose 

a chaque fois de tous les descendants vivants de 1 . A la sixieme gene- 
ration, par exemple, les participants au culte seront principalement 
les individus de toutes les categories (32) a (62), mais en outre les 
survivants eventuels des generations precedentes, et les descendants 
eventuellement deja adultes des generations suivantes. 

La qualite de petit chef de culte evolue au contraire, Voyons la 
evoluer sur un exemple, en prenant, pour fixer les idees, celui du culte 

rendu a un individu de la categoric ID (2). Au deces de TU , son fils 
ame im deviendra chef du petit culte de 10 au titre de continuateur du 
pere. Le petit college cultuel comprendra alors autour de 1 01 princi- 
palement ses freres cadets 1 00 . Au deces de 101 , le culte de 10 sera 

conduit par le fils afne de lOl , a savoir lOl 1 , mais comme continua- 
teur du grand-pere. Le culte sera done allege, mais le college cultuel, 

accru, comprendra principalement autour de 10 1 1 les membres des 
categories 1010 , TOOT et 1 0 00 - L’evolution se poursuivra jusqu’a la 
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cinquieme generation a partir de TU (generation VI). Le chef du petit 
culte dc HT sera alors lOlllT , comme continuateur du trisaieul. Le 
culte sera tres allege, mais le college cultuel, devenu relativement im- 
portant, comprendra principalement autour de 101111 (47) les mem- 
bres des categories (32) a (46). Au deces de lOllll le culte particu- 

lier de lU cessera ; mais — et c’est la que la description directe du deve- 
loppement du systeme cultuel avait ete interrompue — , d’autres cultes 
se sont instaures entre temps. 

D’abord les cultes de lOl , lOl 1 et 101 1 1 des apres leurs deces 
respectifs, cultes egalement conduits par lOllll jusqu’a son deces. 
Gela signifie que lOllll etait non seulement chef du petit culte de TTT 
comme continuateur du trisaieul, mais en meme temps chef du petit 

culte de 101 comme continuateur du bisaieul, chef du petit culte de 
lOll comme continuateur du grand-pere et chef du petit culte de 
lOlll comme continuateur du pere. A son deces, son fils ame lOl 1 1 1 1 
(95) n’entretiendra plus le culte de TU, mais il entretiendra encore les 

cultes de lO'l , lOl 1 , lOlll , devenus respectivement pour lui cultes 
du trisaieul, du bisaieul, du grand-pere ; et il commencera le culte de 

l6llli , culte du pere. Pour ces divers cultes, les colleges cultuels 
seront composes diversement, le plus etroit, celui du culte de lOl 1 1 1 , 
ne comprenant comme participants que les freres cadets de 1011111 
(95), a savoir 1011110 (94), principalement, et le plus large, celui du 
culte a nn , toutes les categories de lOlOoOO (80) a 101 1 1 lO (94). 

D’autre part, tous les fils cadets sont apres leur mort honores cux 
aussi d’un culte rendu par leurs descendants, sous la conduite de leur 
propre fils afne puis de ses descendants par primogeniture. Si Ton sup- 
pose vivants tous les individus de la Vie generation, et defunts tous 

ceux des generation precedentes, en m^me temps que lOl 1 1 1 conduit 
les cultes de H) , lOl , 1011 et 10111 , 101101 conduit avec la parti- 
cipation de 101100 le culte de 10110 (culte du pere dcfunt) auquel 
ne part icipe pas 101111 , ni d’ailleurs lOlllO , bien que 101101 et 
101100 participent, eux, aux cultes de 1011 , 101 et 10 conduits par 

iOllll . loi lOl n’est chef de culte qu’a un seul titre : uniquement 
chef de culte du pere defunt. Un nouveau petit college cultuel s’est 
forme sous sa direction, college imbrique dans ceux que conduit 1011 1 1 
et qui le prolongent vers le haut ; au fur et a mesure que, sous les gene- 
rations suivantes, le nouveau petit college prendra de I’extension, ces 

prolon gemen ts s’effaceront, avec la cessation des cultes rendus a TT5 , 
im et 1011, et finalement il n’y aura plus aucun culte rendu en com- 
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mun par les plus lointains descendants de lOllCl et ceux de 161 II en 
dehors de leur participation commune au grand culte de I’ancetre fon- 
dateur. 

Ainsi revolution du petit culte, dans lequel il faut en fait distin- 
guer quatre sortes de cultes mineurs differents ( 8 ), celui du pere, celui 
du grand-pere, celui du bisai'eul et celui du trisaieul, provoque une sorte 
de caryocinese progressive des colleges cultuels. Ceux qui pratiquent 
ensemble le culte du meme trisaieul se divisent pour pratiquer sepa- 
rement les cultes de bisaieuls distincts, puis se subdivisent pour prati- 
quer les cultes de grands-peres , fils differents de chaque bisai'eul, et 
se sous-subdivisent encore pour pratiquer les cultes de peres, fils diffe- 
rents de chaque grand-pere ; en attendant que ces divisions et subdi- 
visions deviennent, tres progressivement, des separations completes 
entre les colleges cultuels elargis qui se formeront par proliferation a 
partir des colleges plus etroits se recouvrant encore partieliement les 
uns, les autres. 

Des que le systeme cultuel a atteint son developpement organique 
complet, c’est-a-dire k partir de la Ve generation, tout membre de I’or- 
ganisation a des devoirs a remplir dans cinq colleges cultuels plus ou 
moins distincts, plus ou moins confondus : celui du grand culte voue a 
I’ancetre fondateur et ceux des quatre cultes mineurs voues au tri- 
saieul, au bisai'eul, au grand-pere, au pere. Le chef de culte peut- 6 tre le 
meme pour plusieurs colleges ; les descendants selon la primogeniture 

de I’ancetre fondateur, notamment, 11111 (31), 111111 (63), etc..., 
sont chacun a leur tour chefs des cinq colleges cultuels a la fois. Inver- 
sement, les cadets exclusivement issus de cadets sont soumis dans 

chacun des cinq colleges a un chef de culte particulier ; ainsi lOOOOO 
(32) participera au culte du pere conduit par 100001 , au culte du 
grand-pere conduit par 100011 , au culte du bisai'eul conduit par 
1001 1 1 , au culte du trisaieul conduit par 101111 et au culte de 

I’ancetre fondateur conduit par llllll . C’est sur ce point que le 
Ritualiste voulait attirer I’attention pour expliquer les regies du deuil. 
Selon le commentaire canonique du Yzli, a contrarto , le deuil de pre- 
miere classe etait refuse au fils aine d’un cadet car ce fils n’etait point 
continuateur des ascendants de son pere ; autrement dit parce que son 


(ed. Congshu jicheng • 


8 — Voir le ch. 32 du Baihu tong 

Shanghai 1936, p. 219). Ceci est souligne par Tao Hongqing f^Jl^^{1859- 
1918) dans une note de lecture portant sur le passage du Liji presentement 

6tudi6. Cf. Tao Hongqing, DuU zhiyi Zuozhuan bieshu 

Pekin 1963) p. 93. 
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pere n’avait pas a honorer a travers lui ses ascendants. Mais suffisait-il 
que le pere ait ete a un seul titre chef de culte, pour que le fils, repre- 
sentant dans ces conditions le pere du pere, eut droit au deuil de 
premiere classe ? Le Ritualiste ne s’en explique pas, aussi les commen- 

tateurs discutent-ils longuement sur ce point. Ma Rong (75-166) 

defend une these extremement restrictive qui n’accorde le deuil de 
premiere classe qu’au fils afne du pere «issu de ses ascendants par 
primogeniture sur cinq generations», autrement dit chef de tous les 
colleges du petit culte. Mais cette doctrine est controversee par le plus 

grand des disciples de Ma Rong lui-meme, Zheng Xuan ^(127-200),' 
lequel soutient qu’il n’est pas necessaire que le pere soit d’un si haut 
lignage cultuel pour que le fils ame ait droit au deuil de premiere 

classe. Kong Yingda ^Lt. cite avec faveur I’opinion de Yu Man- 

qian^^^ (IVe siecle) pour qui le deuil du fils aine prend cette im- 

portance des que le pere est continuateur de son propre pere et de son 
grand-pere, c’est-a-dire deux fois chef de culte (9). 

Abandonnant la discussion de ce point de detail, il faut essayer 
maintenant de degager les caracteristiques d’ensemble du systeme, 
remarquable avant tout par son extreme degre d’elaboration. Bien sur, 
sa structuration derive de celle de la descendance selon les lignes des 
filiations et des generations ; mais elle s’en eloigne d’autant que I’orga- 

nisation de la serie des nombres entiers selon la numeration binaire 
s’eloigne de I’organisation d’un arbre genealogique. C’est pourquoi 
d’ailleurs la terminologie cultuelle est une terminologie speciale, dis- 
tincte de celle de la parente meme si regne entre I’une et I’autre une 
homonymie partielle. Les courts-circuits descriptifs, bien difficiles a 
eviter dans I’exposition du systeme du culte, qui font interferer cons- 
tamment les relations cultuelles et les relations familiales, empechent 
de saisir facilement la specificite des premieres ; mais celles-ci, pour etre 


9 — Ces interpretations divergentes sent cities par Kong Yingda dans 

son commentaire du chapitre Sangfuxiaoji u Liji. La derniere 

que Kong Yingda cite avec le plus de complaisance est presentee comme 

celle «du sieur Yu ». II ne fait guere de doute que ce «sieur Yu est 

Yu Manqian/^^ , auteur qui v^cut autour de 526, connu pour avoir 

ecrit un commentaire des rituels du deuil intitule S&ngfuy/ . Voir 

le commentaire de Kong Yingda dans Liji (13 ciassiques). p. 1416. Sur 

Yu Manqian, cf. Yang Jia) ou , Zhonggou wenxuajia dacidian 

^ ^ A (r6ed. Taibei 1962), No 830. 
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souvent paralleles aux secondes, — pas toujours cependant ainsi qu’on 
va le voir — , n’en possedent pas moins leur nature propre. 

Les relations cultuelles sont de deux especes. Les unes peuvent 
etre qualifiees de transcendantes ; celles qui s’etablissent entre les de- 
funts et les vivants. Ce sont les relations verticales, paralleles aux rela- 
tions d’ascendant a descendant- La terminologie consacree marque 
bien leur specificite dans le cas du pere defunt, designe par le mot ni 

qui signifie proprement temple du pere, Ces relations transcen- 
dantes sont maintenues par le charisme, l*important dans ce qui se 
transmet comme dit le commentaire canonique du Yili (10), requ par 
celui que la terminologie specifique designe non pas du nom de fils, 
petit-fils etc..., mais du nom de continuateur du pere defunt , 

continuateur du grand-pere (defunt) jizu etc..., seul a pouvoir 

rendre le culte dans les fonctions liturgiques de maitre (du sacrifice) 

(ji)zhu{/'^)iL . Les simples membres du college cultuel ne peuvent pro- 
ceder sans lui aux ceremonies qu’en lui en rendant compte, dit le Ritua- 
liste ; seulement lofsqu'il esi malade. precisent les commentateurs (11). 
et jamais de leur propre chet. Faute de continuateur de I’ancetre, le 
culte est necessairement interrompu. Ici apparaissent les relations cul- 
tuelles de Tautre espece : ce sont celles qui s’etablissent horizonta- 
lement au niveau du college cultuel forme par les vivants ; elles peuvent 
etre qualifiees d’ecclesiales. II s’agit essentiellement de la relation entre 
pretre et fideles. Le pretre, le maftre du sacrifice, qu’il ne faut pas con- 
fondre avec les fonctionnaires specialistes des rites lui servant d’aco- 
lytes (12) est, pour la liturgie du culte ancestral, celui que la termino- 
logie consacree designe non pas comme Paine, mais comme le chef de 

culte zong (ou le fils-chef de culte zongzi ^)- Les fideles sont desi- 

gnes par Pexpression shuzi qui a ete traduite selon son acception 

courante de fils cadets^ mais qui reqoit ici un sens special. D’abord, 
elle est prise par metonymie, car le college cultuel comprend egalement 
des fideles de generation differente de celle du fils-chef de culte ; en- 


10— Cf. supra p. 43. 

11— Cf. Liji\ ch. Quti \^/fCj(2e partie) (ed. shisanjing zhushu , p. 228). 

12 — Cette confusion est faite par Maspero lorsqu'il ecnt : «la difference entre pre- 
tres et assistants est difficile ^ tracer quand les pretres ne sont que des savants 
et non des inities» (remarque faite entre parentheses dans La Chine antique, 
nouvelle ed., Paris 1955, p. 157). En verite, s'il n'y a pas d'initiation du pre- 
tre, c'est que le charisme sacerdotal est attache a la qualite de continuateur 
de I'ancetre, qui, pour s'acquenr par naissance et non par initiation, n'en est 
pas moms parfaitement distinctive, et appartient au maftre du sacrifice, 
nullement au savant qui le guide. Ceci vaut egalement pour la religion du Ciel, 
d6riv6e de la religion des ancetres, et oCi le pr§tre est le roi en sa qualite de 
FUs du Ciel. 
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suite elle est employee en lieu et place de I’expression plus precise de 

zhongzi fils du commun, qui s’applique a tous les fils autres que 

Tafne du premier lit, et parait done plus propre que celle de shuzi, nor- 
malement reservee aux fils des lits secondaires a Texclusion des freres 
germains de Tame du premier lit (13). Cette inadequation incite a pen- 
ser que la valeur cultuelle de I’expression shuzi est a rechercher en de<;a 
de sa valeur dans la terminologie de la parente, dans sa signification ety- 
mologique, celle de fils ancillaire, retenue pour souligner I’idee de la 
subordination des membres du college cultuel au chef de culte. Comme 

I’a montre Zhou Gucheng en effet, le mot shu de shuzi repre- 

sente graphiquement une marmite chauffant sur le feu dans un reduit 

annexe de la maison, et il s’apparente phonetiquement au mot zhu'^. 
cuire; d’ou I’idee de personnel subalterne des cuisines, et, dans I’accep- 
tion devenue la plus courante, celle de filles de service, autrement dit 
d epouses secondaires dont sont issus les fils de lits autres que celui de 
I’epouse principale (14). 

C est aux relations ecclesiales que va s’attacher presentement I’ana- 
lyse, orientee sur les structures sociales. Or, il faut commencer par re- 
lever leur caracteristique la plus originale, qui est d’etre paralleles non 
pas a la relation familiale du pere a ses enfants comme Test genera- 
lement ailleurs qu’en Chine la relation du pretre aux fideles, mais a la 
relation familiale du frere afn^ aux freres cadets. Cette caracteristique, 
qui denote de combien le regime cultuel, le zongfa, est eloigne de’ 
rhypothetique regime patriarcal primitif auquel il est fort souvent assi- 
mile de faqon abusive, n’a pas echappe aux erudits chinois. Cheng 

Yaotian ^ ^ (1723-1814) note tres justement en tete de son 
re tit memoire sur le regime cultuel : 

«La voie du regime cultuel est la voie du frere afne ; e’est la voie 
selon laquelle dans les families aristocratiques le frere afne gouverne les 
ireres cadets et les freres cadets servent le frere aines» (15). 

^ Ce point est essentiel, car jamais la societe chinoise archaique 
naurait pu poursuivre si longtemps son , expansion sans mutation 


13 — Cf. supra p. 44, note 5. 

?956?°fo ^ (Shanghai 

donnk oar le ''^tymologie traditionnelle, 

*■ ® jiezi, qui voit dans la graphie en question la reor^- 

sentation d une lumiere se r^pandant dans une pidee et par suite I'id6e^de 
profusion, de multiplicity (de la posterity par les ypouses secondaiS). 

15 - Cf, Chang Yaotian ® , Zongfa x/ao// ^ ,«d. du Tang. 

sans lieu d'ed., 1805, fo 1). 
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structurale si ses structures mai tresses avaient ete orientees vertica- 
lement du pere au fils et non pas horizontalement de Tame au cadet. 
Observons a ce propos que meme si les differents colleges cultuels de 
divers degres apparaissent emboites les uns dans les autres, celui du pere 
defunt dans celui du grand-pere defunt, celui du grand-pere defunt 
dans celui du bisaieul defunt et ainsi de suite, selon I’axe genealogique 
vertical, ils sont subordonnes les uns aux autres selon I’axe horizontal 
de la collateralite, le chef du culte du pere defunt, lorsqu’il n’est pas 
egalement lui-meme chef de culte du grand-pere defunt, se retrouvant 
pour ce culte simple membre du college cultuel correspondant soumis a 
un continuateur du grand-pere normalement de la meme generation. 

Ceci reconnu, la specificite du reseau cultuel apparaftra de fa<;on 
plus precise dans les lois de transformation qui operent la conversion 
des relations familiales en relations ecclesiales. 

La premiere loi, qui simplifie considerablement les problemes, est 
celle de Teclipse complete de toute la moitic feminine de la famille 
derriere la moitie masculine. II en resulte que la structure cultuelle 
prend la forme d’une structure agnatique. Mais cette ressemblance for- 
melle cache une difference reelle : au lieu que dans le regime agnatique 
les femmes sont frappees d’une capitis deminutio en tant que membres 
hybrides de deux communautes k la fois qui ne les acceptent pleine- 
ment ni Tune ni I’autre, dans le regime cultuel elles sont simplement 
ecartees de certaines fonctions qui ne conviennent pas a leur sexe, ce 
qui ne les empechera pas d’en exercer d’autres assez importantes pour 
que bien des auteurs modernes se soient ingenies a rechercher dans la 
societe chinoise ancienne des traces de matriarcat. 

«La femme est toujours subordonnee a quelqu’un, dit le Ritua- 
liste. Jeune, elle est subordonnee a son pere ; mariee, elle est subor- 
donnee a son epoux ; veuve, elle est subordonnee a son fils» ( 16 ). 
Cette position de perpetuelle seconde de la femme, qui n’a pas toujours 
existe,on le verra, tient a une raison metaphysique : la subordination 
de principe de I’element yin, feminin, a I’element yang, masculin ; 
elle doit se rattacher historiquement a I’emergence des themes cosmo- 
logiques sortis de la speculation religieuse. D’ailleurs si les elements 
yin et yang sont hierarchises, ils sont toujours associes ; et la femme, 
constamment eclipsee, n’en est pas pour autant eliminee, et suit cons- 
tamment le sort de celui qui I’eclipse. 

Elle participe a la pratique du culte, suivant liturgiquement son 
pere, son epoux ou son fils, et se trouve ainsi effectivement integree a 
I’organisation cultuelle, les tabous sexuels etant leves autant qu’il le 
faut pour obtenir precisement ce resultat : 


16- Cf. Liji, ch.Jiaotesheng Shisanjing zhushu, p. 1 209). 
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«Hommes et femmes... ne se passent pas mutuellement des usten- 
.siles, present le Ritualiste, sauf pendant les ceremonies de sacrifice et 
de deuilsii (17). 

Le chapitre Jitong Liji rapporte la formule suivante de 

demande en mariage : 

«Puis-je demander que la fille precieuse de Votre Seigneurie, en 
commun avec le pauvre individu que je suis, jouisse de mon miserable 
apanage et execute les actes du culte dans le temple de mes ancetres, sur 
I’autel du dieu du sol et sur I’autel du dieu du millet ?» (18). 

Le meme traite indique d’autre part que lors des sacrifices le role 

de I’epouse est plus specialement de proceder aux libations de liqueur 

de I’espece dite ang . la troisieme des cinq especes de liqueurs sacrees, 
dont I’essence correspond cosmologiquement a celle de la femme (19). 

Ces textes ne concernent, il est vrai, que I’epouse du prince. 
Mais dans la description que renferme le Ytli des rites de sacrifice aux 
ancetres appropries a la condition de simple gentilhomme, le role de 
I’epouse du maftre de sacrifice apparaft egalement tres important. 
Celle-ci intervient immediatement apres son epoux pour presenter a 
son tour vin et mets au representant de I’ancetre, avant de communier 
elle-meme en recevant en retour le vin que lui offre cc dernier. La prin- 
cipal difference que marque le rituel entre I’epoux ct I’epouse, en 
dehors de celle qui resulte de la preseance du premier, est que la se- 
conde ne presente pas de plats de viande, mais des compotiers de juju- 
bes et de chatafgnes d’eau, representatifs du fruit des cueillcttes de la 
femme par opposition aux venaisons que I’homme rapporte de la 
chasse, symbolisme qui reflete la haute antiquile des rites sacrificiels 
feminins (20). La description, exlremement detaillce, mentionne en 
outre la presence des soeurs et des bellcs-soeurs du maftre du sacrifice 
en plus de son epouse (21). 


^7— Cf Liji , ch. Netze ^ Shisanjing zhushu , 'p 1241). 

~ ditong Shisanjing zhushu , p. 1987). 

19 — Ce r6le de I'epouse est indiqu^ dans le Liji aux ch. Liqt Q/yi ^ 

(13 eJassiques. p. 1 129 et p. 1932) Quant h la nature de la liqueur ang ^ , 
elle est expiiquee dans le Zhouh ^ Tarticle Jiuzheng 'MjL ( 13 classiques, 

p. I /u) . 

20 — ch. Tesheng kuishi . Shisanj/ng zhushu, p. 1306- 

21 - Cf. V'///, ch. Tesheng kuishi (&6. Shisanjing zhushu , p. 1344). 
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La position occupee par la femme sur le plan transcendant, dans 
I’au-dela ;,est symetrique de celle qu’elle occupe parmi les vivants dans 
le college cultuel : defunte, elle suit un ancetre au culte duquel elle est 
associee comme co-beneficiaire. 

Dans le chapitre consacre dans le Yili au rituel des sacrifices an- 
cestraux approprie a la condition d’officier, est citee, dans les termes 
suivants, la formule oraculaire prononcee pour verifier par divination la 
convenance de la date a laquelle doit avoir lieu le ceremonial : 

«Untel, descendant pieux, au prochain jour dinghai "T » offrira 

a son eminent aieul Bo ... Untel, avec son epouse Dame Unetelle^ 
un sacrifice anniversaire, et Timplore d^y prendre part» (22). 

Au chapitre precedent, consacre au rituel sacrificiel approprie a la 
condition de simple gentilhomme, la formule oraculaire prononcee 
dans des circonstances analogues est rapportee sans cette mention de 
Tepouse du defunt. C’est que, expliquent les commentateurs, il doit 
s’agir de la description non pas d’un sacrifice ordinaire, mais du sacri- 
fice tan de cloture du deuil,qui n’etait adresse qu’au seul defunt 

dont le deuil venait de s’achever (23). Ces sacrifices tan etaient d’ailleurs 
executes le cas echeant aussi bien a I’adresse d’une defunte, unique 
occurrence d’un sacrifice offert a une femme trepassee prise indivi- 
duellement- Le rituel comportait alors la presence d’une representante 
de la defunte, representante a laquelle il n^etait au contraire pas fait 
appel dans les sacrifices anniversaires reguliers adresses seulement a 
titre secondaire aux epouses des ancetres honores (24). 

Quant a la fille decedee avant son manage, a la situation de 
laquelle doit etre ramenee celle de I’ex-epouse decedee apres sa repu- 
diation et son retour a la maison paternelle, il faut lui appliquer les 


22 - Cf YHi. ch. Shaotao kuishi ^ ^ ^ (6d. Shtsanjing zhushu, p. 1366). 

Dans la formule le terme Bo est la premiere partie obligee de I'appellation 
personnelle de Tancdtre (cens^ etre un aPne). Son epouse defunte est designee 
du nom de sa maison d'origine et de son nom personnel. Si le resultat de la 

division etait negatif pour le jour choisi (ici le jour dinghai 'T arbitrai- 
rement donne en exemple), un autre jour serait a nouveau choisi, la divi- 
nation refaite pour ce jour-la, et cela autant de fois qu'il est necessaire, amsi 
que Tindique la suite du texte. 


23 - 


24 


Cf. W//, ch. Tesheng kuishi (§d- Shtsanjing zhushu, p. 1273-1274). Sur le 
sacrifice tan, voir le chapitre precedent du m§me traite (m§me edition, 
p. 1255). 

Cf. un commentaire de Chen Hao au chapitre Tangong 

Liji cite par Couvreur (Couvreur, Les Rites, Hien-hien, 1913, vol. I, p. 20b). 
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principes qui visent de fagon generale la condition des defunts n’ ay ant 
pas atteints Vage adulte, appeles shang sans distinction de sexe, 

et notamment le principe de I’association, comme co-beneficiaire 
anonyme du <. ulte, a un des ancetres de la lignee. 


D existait a Lu et a la maison rt>yale des Zhou un temple tout-a-fait 
particulier place sous le patronage de la mere de I’ancetre fondateur 

de la race Zhou, appelee Jiang Yuan ^ . On sait que selon la 

legende cet ancetre, Qi , honore sous le titre de Maitre du millet, 

Houji , qu’il avait re^u en tant que ministre de I’agriculture 

sous les empereurs Yao et Shun, avait ete congu miraculeusement sans 
les oeuvres d’un homme et parce que sa mere Jiang Yuan avait marche 
sur I’empreinte d’un pied gigantesque. Le temple en question, appele 

Bigong ^ ^ , commemorait simplement cette conception miraculeuse 
et n’etait nullement un temple ancestral. Les sacrifices qui y etaient 
accomplis s’adressaient a la puissance celeste invoquee plus particulie- 
rement comme principe de fecondation (25). 


La situation cultuelle des femmes ainsi eclaircie, la question qui 
se pose est celle du nivellement des decalages de generation propres 
aux relations de parente lorsque celles-ci se convertissaient en relations 
eccl^siales. Notons d’abord que cette question ne se pose pas a I’egard 
des mineurs, c est-a-dire ceux qui n’ont pas encore regu le bonnet viril, 
confere aux gardens a Page de vingt ans. Ceux-ci, qui figurent aux cere- 
monies parfois de fagon fort importante, lorsqu’ils y jouent le role de 
representant des manes d’un ancetre (26), ne sont pas encore entres 

dans la vie d’homme fait, chengren et ne sont par consequent 

pas encore membres actifs des colleges cultuels. La religion ne se desin- 
teresse cependant pas d’eux sur le plan transcendant s’ils trepassent 
prematurement. Defunts sans continuateurs, ils reqoivent alors une posi- 
tion annexe de celle d’un de leurs ancetres dont ils deviennent des 


sous-comme,:sa,.,c . dans les sacrifices ordinaires, condi- 

ion qui est d ailleurs aussi celle des adultes decedes sans posterite, eea- 
lement prives de continuateurs (27). Reste que le college cultuel, s’il 
est pnncipalement compose de membres appartenant a la generation 


25 Tout ceci est fort bien explique par Morohashi Tetsuji 

mOK p“'283-285.''''®* f.J (Takyo 

26- CI.LiJi.ch.Zengz/wen {t3 classigues, p. a^0). 

~ t3 classigues, p. 1417). 
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du chef de culte, comprend en outre des collateraux survivants de gene- 
rations plus anciennes, et meme des collateraux deja adultes de gene- 
rations plus recentes. Les rapports des uns et des autres avec le chef de 

culte sont regies par une fiction rituelle que Wan Sida ^ ^ (1633- 

1683) formule dans les termes suivants : 

«La qualite de continuateur du pere, du grand-pere, du bisaieul ou 
du trisai'eul n’est pas determinee du point de vue de la personne du chef 
de culte, mais du point de vue de la personne pour laquelle celui-ci est 
chef de culte » (28). 

Supposons que dans une meme descendance existent simulta- 
nement par exemple des individus des categories 1000 , 10111 et 
mum dont tous les ascendants soient defunts. Outre le culte de Tan- 
cetre fondateur, lOOO doit participer au culte de son pere defunt 100 
et a celui de son grand-pere defunt 10 . Or le culte de lOO est alors 
entretenu par lOOl 1 1 , arriere -petit-fils de cet ancetre, et petit-neveu de 
1 OOO , tandis que le culte de TU Test par 10111, arriere-petit-fils ega- 
lement de cet autre ancetre mais neveu de 1000 - lOOO accomplira 
ses obligations a Tegard de lOO en participant au culte rendu a 100 par 
1001 1 1 ;bienque 1001 1 1 accomplisse ce culte en tant que continuateur 
de son bisaieul, il sera regarde par lOOO comme continuateur du pere, 
c’est-a-dire qu’il sera rituellement traite par lOOO comme frere aine, 
nonobstant sa parente reelle de petit-neveu. Pour des raisons analogues 
TUTTT , chef du culte de TO en tant que continuateur de son bisaieul 
egalement, sera regarde par 1 000 comme continuateur du grand-pere, 
c’est-a-dire traite rituellement comme cousin germain, nonobstant sa 
parente reelle de neveu (issu de germain). Inversement 100111, dans le 
cadre de ses obligations cultuelles a I’egard de son trisaieul 10 , regar- 
dera 10111 comme continuateur du trisai’eul, c’est-a-dire qu’il le trai- 
tera rituellement comme un cousin au 4e degre, nonobstant la parente 
reelle de celui-ci, celle d’oncle au 4e degre. 

Cela ne signifie nullement que par exemple 100111, chef du 
culte de lUU en tant que continuateur de son bisaieul, executera pour 
le compte de 1000 des ceremonies du culte du pere defunt adresse es a 

lUO . II en serait absolument empeche ne serait-ce que parce que 100 
occupe un temple qui ne peut etre que celui du bisaie ul, et que le 

temple du pere defunt est occupe d’autre part par 10011 . La liturgie 


28 — Cf. Wan Sida ^ 7^, Zongfa fun ^ Zhaodai congshu, 

fo4). ' 
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suivie par le chef de culte est done rigoureusement determinee par sa 
position personnelle vis-a-vis de I’ancetre considere et n’est pas affectee 
par la fiction rituelle. A la limite, il pourrait meme se produire que par 
suite de grands decalages d’age rajeunissant cumulativement les derniers 
nes des anciennes generations par rapport aux premiers nes des gene- 
rations recentes, 1000 , survivant a 10111 puis a 101111 , ne puisse 
plus satisfaire a ses obligations cultuelles a I’egard de son grand-pere 10, 
le culte de celui-ci ayant cesse d’etre entretenu quand 1011111 a succe- 
de a 101111 . Inversement, il sera frequent que les fils tels que lOOllll 

et 1001110 de I’arriere-arriere-petit-fils d’un trisaieul ITT n’ait plus 
aucune obligation cultuelle reguliere a I’egard de cet ancetre dont le 

culte se poursuit cependant sous la conduite de 10111 ou 101111 
toujours vivants. 

Quelle est done la portee de la fiction rituelle ? Elle peut avoir 
pour consequence, bien que Wan Sida n’en fasse pas etat, un renfor- 
cement de I’obligation de deuil vis-a-vis du chef de culte. En effet, le 
deuil du au petit-fils du frere est le deuil de quatrieme classe ; si ce 
parent doit etre traite comme frere ame, il faudra porter a son deces 
le deuil de deuxieme classe (29). Par centre, il n’y a pas lieu de crain- 
dre jamais un allegement de I’obligation de deuil, celle-ci etant la meme 
pour le frere ain^ que pour I’oncle frere aine du pere, pour le cousin 
germain que pour le grand-oncle frere du grand-pere, et pour le cousin 
issu de germain que pour rarriere-grand-oncle frere du bisai'eul (30) : 
ce qui montre que la fiction de Tabaissement du niveau de generation 
dans ce cas particulier n’a pas pour resultat de diminuer I’ascendant du 
chef de culte, si paradoxal que cela paraisse. Mais peu importe la por- 
tee luctuaire, de toute maniere negligeable, de la fiction ; son interet est 
surtout de representer de maniere explicite la distorsion subie par les 
lignes de filiation et de generation restructurees en systeme cultuel, 


29 — Le deuil r^gulier du petit-fils du frere n'est pas mentionni dans le YiH ; toute- 

fois, le chapitre Sangfu ^ /^^de ce traite mentionne comme deuil de 5e 
classe le deuil du au petit-fils du frdre decide pr6matur6ment,ce qui implique, 
comme I indique d'ailleurs les commentateurs, que le deuti regulier du'S ce 
parent est celui d'un degre supeneur, done celui de 4e classe (cf. Yitt\ Sangfu, 
ed. Shisanjing zhushu, p. 947). Quant au deuil du au frere am^, il est men- 
tionne dans le cadre du deuil de deuxieme classe sans baton fun^raire (id, 

p. 866). 

le .deuil du frere afn^, comme on vient de le voir cf. Yih, Sangfu, ed. 
Shfsanjing zhushu, p. 866. Sur le deuil de I'oncle frere am^ du pere, cf. id., 
p. 863. Sur le deuil du cousin germain, cf. id., p. 937. Sur le deuil du grand- 
oncle frere a me du grand-pere/;?. id.,p. 937 egalement. Sur le deuil du cousin 
ISSU de germain, cf. id., p. 942. Sur le deuil de I'arriere grand-oncle frere afn^ 
du bisaieui, cf. id., p. 942 Egalement. 
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distorsion qui joue exclusivement dans le sens de la consolidation de 
Tautorite du chef de culte (31). 

Tres remarquables aussi sont les effets du dccrochement du cen- 
tre du reseau des relations ecclesiales, position du chef de culte, par 
rapport au point homologue du reseau des relations de parente, position 
de Tame. Ce decrochement, en introduisant un certain jeu dans les 
mecanismes de devolution de Tautorite, a ete un des facteurs patents 
d^anarchie a Tepoque Zhou. II a eu pour cause premiere la compli- 
cation de la definition de la primogeniture resultant de la polygynie, 
elle-meme pratiquee pour des raisons en grande partie religieuses tou- 
chant au souci d*assurer la continuation de la lignee ancestrale : 

«Pourquoi le Fils du Ciel et les seigneurs feodaux epousent-ils 

neuf femmes ensemble, rapporte Ban Gu^')i(3? Parce qu’ils elargissent 
ainsi le fil de la succession qui les continuera, et cela d’autant plus que 
sont plus importantes les affaires de leur £tat» (32). 

L’institution chinoise de la polygynie, qui sera etudiee ulterieu- 
rement, se distingue de la polygamie ordinaire en ceci, que le mariage 
n’est celebre qu’une seule fois, et que sont epousees avec la conjointe 
plusieurs suivantes, sceurs et nieces. Une stricte hierarchie regnant entre 
toutes ces femmes, Tordre purement chronologique des naissances entre 
les freres ne pouvait manquer d’etre recoupe par les preseances entre les 
meres. Dans la definition de la primogeniture, le Ritualiste a meme fait 
prevaloir le rang de la mere sur Page du fils, de telle sorte que I’amesse 
est prise en consideration non pas par reference a Pensemble des freres 
consanguins, mais par reference au groupe des freres germains issus de 
la mere du rang le plus eleve. Le continuateur du pere, le chef de culte, 
est ainsi normalement le fils aine de Vepouse principale diqi zhanq- 

« Entre les fils de Tepouse principale, celui qui est institue est 
choisi selon I’afnesse et non selon la sagesse ; entre tons les fils consan- 
guins, celui qui est institue est choisi selon le rang (de sa mere) et non 
selon rainesse» (33). 

Les difficultes surgissent lorsque I’epouse principale n’a pas de 


31 _ Ces effets apparaftront sur le plan de I'organisation feodale. 

32 - Cf. Baihu tong ^ , ch. XL {6d. Congshu jicheng. Shanghai 1936), 

p. 208. On ssit C|U6 I© r4dact©ur du Bdihu tong fut Ban Gu. L© chapitre cit© 
est le ch. 40. 

33 - Cf. Gongyang zhuan ^ h \a ^e^e ann6e du regne de Yinggong^-'^ 

( 13 cfassiques^ p. 31 ) . 
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fils, car la doctrine n’est pas unanime sur les rungs des epouses secon- 

daires. He Xiu en rapporte les divergences en ces termes : 

«... Selon les rites, lorsque I’epouse principale n’a pas de fils, est 
institue celui de la suivante de droite ; si la suivante de droite n’a pas 
de fils, est institue celui de la suivante de gauche ; si la suivante de gau- 
che n’a pas de fils, est institue celui de la niece ou de la jeune soeur de 
I’epouse principale ; si la niece ou la jeune soeur de I’epouse principale 
n’ont pas de fils, est institue celui de la niece ou de la jeune soeur de la 
suivante de droite ; si la niece ou la jeune soeur de la suivante de droite 
n’ont pais de fils, est institue celui de la niece ou de la jeune soeur de la 
suivante de gauche. 

«L’£cole substantialiste applique le principe qu’il faut accorder 
un privilege d’affection au parent le plus proche, et donne la preference 
a la jeune soeur ; I’ficole formaliste applique le principe qu’il faut accor- 
der un privilege de respect au parent le plus honorable, et donne la 
preference a la niece. Si le fils de la jeune soeur est decede en laissant 
un petit-fils, I’Ecole substantialiste, appliquant son principe, donne la 
preference au frere le plus jeune du defunt, I’Ecole formaliste, appli- 
quant le sien, donne la preference au petit-fils» (34). 

Ainsi, les uns donnaient la preseance a la soeur sur la niece, comme 
plus proche parente que I’autre, les autres a la niece sur la soeur, comme 
plus digne de respect. La niece designee pour suivre une epousee, 
conjoin te principale ou suivante, etait en effet la fille du frere aine (35), 
ce qui incitait les formalistes a lui accorder la preseance en tant que re- 
presentante de la branche afnee, bien que d’une generation inferieure. 
Encore la divergence ne touche-t-elle ici que les rangs des epouses a 

partir de la quatrieme ; mais selon le Baihu-tong les deux ecoles 

substantialiste et formaliste, ou peut-etre a tout le moins les plus radi- 
caux de leurs doctrinaires, se separaient deja sur la determination des 
rangs de deuxieme et de troisieme epouse : 

«L’Ecole substantialiste, se reglant sur la correspondance avec le 
Ciel, donnait priorite a I’epouse de gauche H’Ecole formaliste, se reglant 
sur la correspondance avec la Terre, donnait priorite a I’epouse de 
droite» (36). 

De toute maniere, I’ascendant que pouvait procurer le rang par la 
mere dans la progeniture, tous se fussent-ils accordes sur son classement. 


34 Cf. le commenteire du passage qui vient d'fitre cite du Gongyangzhuan . 

35- Cf. Gongyangzhuan, i la 19e annee du rdgne de Zhuanggong (13 

cJdssfQuos, p. 232). 

36 - Cf. Baihutong, ch. 40 (§d. Congshu jicheng, p. 259). 
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entre les freres consanguins, devenait pratiquement negligeable des que 
I’ainesse retombaiit au niveau du deuxieme lit, les denivellations de ia 
hierarchie entre epouses secondaires ne suffisant manifestement plus a 
contre-balancer les differences djage pour peu que celles-ci fussent accu- 
sees et jouassent en sens contraire. En fait, la seule distinction bien 
acquise etait celle qui se faisait entre le groupe des fils du premier lit 

dizi d’une part, et les fils consanguins de tons les autres lits 

shuzi ^ , d’autre part. G’est pourquoi apres le deces de Tepouse 
principalc du roi Jing , dont le fils unique n^avait pas vecu, le plus 

age de tous les autres princes, Wangzi Zhao ^ , soutient ses pre- 

tentions a la succession par Targument suivant : 

«Les decrets des anciens rois prescrivent que si la premiere epouse 
royale n’a plus de posterite, il faut instituer par priorite le plus age 
(de tous les autres fils indistinctement) ; qu’en cas de fils du meme age, 
on prenne le plus vertueux ; qu’en cas de vertu egale, on prenne celui 
qu’indiquera la divination» (37). 


L’idee d^ntroduire des criteres tels que celui de la sagesse ou celui 
de la predestination decelee par divination, pour suppleer au defaut de 
nettete de la ligne de primogeniture, trahit un dereglement institutionnel 
en realite irremediable car resultant du conflit de deux preoccupations 
contradictoires : d’un cote celle de rendre incontestable la position du 
continuateur du pere en la determinant par reference a une relation de 
parente hors des prises de I’arbitraire ; de Tautre, celle d’echapper aux 
aleas de la continuation naturelle de la lignee en en multipliant les fils 
au point de les embrouiller. Dans ces conditions il ne faut pas s’etonner 
que rhistoire des Zhou fournisse des exemples de deviation, non pas 
seulement plus ou moins insensible mais tout-a-fait caracterisee, des 
regies de I’institution du continuateur du pere, Le plus notoire est celui 

de I’eViction de Boyi '{id ^ , fils aine du roi Wen ^ , par son cadet 


Fa , le futur roi 
A Lu^* , Kuo 
de la succession au 


Wu ^ , choisi par son pere comme successeur (38). 
, fils afne du neuvieme due Wugong*j^^\, est ecarte 
profit de son cadet Xi/j^C ? 1^ futur due Yigong'^^c.- "5^, 


pour lequel le roi Xuan marquait une preference (39). En dehors 
des maisons royale ou seigneuriales, nous savons par Sima Qian que le 


37 — Cf. Zuozhuan, a la 26e annee du regne de Zhaogong ^ (ed. Shisanjmg 

zhushu p. 2105). 

38 — Cf. Shiji, ch. XXXV (ed. Zhonghua shuju, p. 1563). 

39 _ Cf. Shiji\ ch. XXXII I (ed. Zhonghua shuju, p. 1 527). 
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celebre Meng Changjun etait le fils pufne, choisi cependant 

comme successeur par son pere Tian Ying^lf^, ministre de Qi (^O) 

et encore que Zhao Yang (J ianzi) (ft '?') , grand officier de 

Jin-^ , designe pour lui succeder son fils Wu Qiu (Xiangzi) 

ne d’une servante de race barbare mais dote d’une brillante intel- 
ligence (41). 

Au point de vxie des rapports du systeme cultuel et de la parente, 
ce dereglement est particulierement digne d’interet en ceci, qu’il n’af- 
fecte jamais le premier et a touche seulement la seconde, revelant ainsi 
lequel des deux dominait I’autre. En effet, les historiens ne rapportent 
pas un seul cas de pluralite aberrante de chefs de culte pour un meme 
college cultuel, alors que les distinctions faites selon I’afnesse dans la 
parente des freres sont incoherentes. L’usage etabli de distinguer quatre 

classes de freres germains designes soil comme atne, bo'i'^ , soit comme 

puine zhong)^ , soit comme cadet shu soit comme benjamin, 

ji ne doit-il pas Stre reconnu comme entierement irrationnel ? Car ou 
bien la distinction est relative, et elle ne peut se formuler que par deux 

correlatifs couples, tels que ceux du couple kun-di ^ ^ designant les 
collateraux plus ages et main's ages les uns par rapport aux autres (42); 
ou bien elle est absolue, et il faut alors autant de termes significatifs de 
rangs qu’il peut survenir de freres, c’est-a-dire qu’il en faut unc suite 
indefinie et non limitee a quatre. Les ecoles tentaient de rendrc cohc- 
rente I’incoherence en reservant la designation de bo ainc, au premier 
ne, celle de ji benjamin, au dernier ne, puis en donnant celle de zhang 
puine, a tous les freres suivant I’afne jusqu’a I’avant-dernier, lui-rncme 
designe comme shu cadet, et e’etait la doctrine des Substantialisles, 
ou bien inversement en donnant la designation de shu cadet, a tous les 


40 - Cf. Shiji. ch. LXXV {6d. Zonghua shuju, p. 2353). 

41 — Cf. Shiji, ch. XLIII (6d. Zonghua shuju, p. 1789). 

42 — C'est d'ailleurs de cette manidre que ('usage ext^rieur se fixera, gardant seule- 

ment les deux termes bo 4 ^ et shu^SL, pour designer corr^lativement les 
plus Sg^s et les moins ag^s les uns par rapport aux autres, les termes zhongy^^ 

etyV tombant en d^suStude dans la terminologie de la parent^. Le couple 

bo-shu deviendra alors synonyme du couple kun-di (auquel sera le 

plus souvent substitue le couple synonyme xiong-di )■ Cependant, 

bo-shu tendra h s'appliquer aux generations d'ascendants, kun-di (ou xiong- 
di) etant reserve h la generation de reference. 
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freres precedant le dernier et nes apres le second, lui-meme designe 
comme zhang puine^ et c’etait la doctrine des formalistes (43). Inge- 
nieuses, ces theories ne correspondent pas a la pratique, qui demeurait 
fort confuse. L’origine de la confusion est probablement que la qua- 
druple distinction provient d une tentative de seriation des relations de 
premier ne a freres suivants selon les groupes ordonnes de freres gcr- 
mains, tentative dont une autre trace est Inexistence d’un synonyme de 

bo avne, le mot reserve au premier ne d’un second lit ^44); 

mais que cette teritative a tourne court a cause des flottements de I’ap- 
plication du principe de primogeniture. Toujours est-il que la quadruple 
classification des freres a ete reduite a I’etat de fausse structure de 
parente, employee seulement, comme on le verra, dans les appellations 
personnelles, et de fagon tres conventionnelle. 

Somme toute, lorsque I’application des structures cultuelles aux 
structures de parente a provoque des tensions, ce sont les structures 
de parente qui se sont deformees. Le principe de primogeniture a en- 

trafne par contre-coup Tattribution rituelle du rang dc fils atne taizij^J^ 
meme a un cadet 'S^il prenait la position de continuateur de son pere. 

Bien plus, ce rang a pu, a Lu ^ , etre attribue a un frere designe com- 
me continuateur de son frere, dans le cas de Gongsun Yingqi''^^^^ 

charge de pourvoir au culte de Gongsun Guifu'^^^-B^.^^de la 'meme 
generation que lui. «Qui succede a quelqu^un devient son fils», ecrit 
TAnnaliste a ce propos (45). 

lei apparait Finstitution de Fadoption, qui, dans la Chine ancienne, 
cree une parente artificielle dans un but essentiellement cultuel. Elle 
n’existe pas pour les filles, n’est possible qu’a defaut de toute poste- 
rity, et ne se pratique que sur un fils adoptif unique destine a reformer 
le maillon manquant dans la chaine selon laquelle se transmettra la 
charge du culte. L’adopte perd sa parente originelle, ce que marque le 


43 — Cf. Baihu tong , ch. 33 (ed. Congshu ficheng, p. 231). 

44 — Cf . Baihu tong, ch. 33 (ed. Congshu ficheng, p. 230). 

45 — Cf. Congyang zhuan ^ la Seann^e du regne de Chenggong ^ (13 ciassi- 

ques, p- 544). II faut remarquer toutefois que sur la parente nature) le de 
Gongsun Yingqi et de Gongsun Guifu, la version donnee dans le Gongyang 
zhuan n'est pas regue par tous les auteurs, certains estimant que le Gongsun 
Ymgqi institue continuateur de Gongsun Guifu n'etait pas le frere de Gong- 
sun Guifu, mats un autre personnage portant le meme nom (cf. Legge, The 
Chinese Classics, Hong-kong 1960, vol, V, The Ch'un Tsew with the Tso- 
Chuen, p. 388). En tout etat de cause, le principe que «qui succede a quel- 
qu'un devient son fils» n'en est pas moins unanimement reconnu par toute la 
tradition. 
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declassement de ses obligations de deuil a I’egard de ses parents natu- 
rels ; mais il gagne une parente nouvelle, dont les relations son! sanc- 
tionnees dans les deux sens exactement par les memes obligations de 
deuil que celles qui sanctionnent la parente par le sang (46). Les liens 
etroits qui existent entre I’institution de I’adoption et le regime du culte 
ressortent bien des conditions d’exercice de la faculte d’adopter telles 
que les expose le commentaire canonique du chapitre du deuil du Yili. 
Un premier passage les enonce en ces termes : 

«Qui peut devenir le successeur de quelqu’un ? Celui qui appar- 
tient a un meme college cultuel le peut. Qui peut-on y prendre pour 
devenir le (, successeur de quelqu’un ? Un fils d’une ligne sccondai- 
re» (47). 

Ce premier passage est eclaire par un second, qui est le suivant 
dans les editions traditionnelles : 

«Le chef du grand culte est celui qui regit ce qu’il y a de plus hono 
rable ; le chef du grand culte est celui qui rassemble tous les membres 
du clan. C’est pourquoi sa succession ne peut etre interrompue. Les 
membres du clan prennent (eventuellement) un fils d’une ligne secon- 
daire pour succeder au grand chef de culte (s’il est sans posterite). Un 
fils d’une ligne principale ne peut succeder (comme fils adoptif) au 
grand chef de clan» (48). 

La fin de ce texte donne a croirc que s’il ne restait pas d’autre 
descendant a un ancetre fondateur que quelques continuatcurs d’an- 
cetres proches dans des lignees de cadets, avec chacun seulement un 
fils, constituant pour lui la ligne principale de sa propre descendance, 
la continuation des cultes mineurs devrait etre preferee a cello du culte 
majeur, ce qui est en contradiction avec le debut du texte. II scmble 
done que quelque corruption ait deforme le sens du morceau, auquel 
le Baihu-tong attache une tout autre signification : 

«Le commentaire canonique du chapitre du deuil du Yili declare 
que la succession du grand chef de culte ne peut pas etre interrompue, 
et qu’on peut prendre pour cette succession quelqu’un qui appartient 
a un meme college cultuel en en faisant un fils adoptif. Qu’est-ce que 
cela signifie ? 

«Cela signifie que la succession d’un petit chef de culte peut etre 
interrompue, mais que celle du grand chef de culte ne le peut pas ; de 
sorte qu’on abandonnera (la succession laissce par la vacante) de son 
propre pere pour aller succeder au grand chef de culte. Ainsi se marque 


46 — Cf. YiH, ch. Sangfu (6d. Shisanjing zhushu , p. 868). 

47 — Cf. YiH, ch. Sangfu (ed. Shisanjing zhushu, p. 841). 

48 — Cf. YHi, ch. Sangfu (6d. Shisanjing zhushu, p 868). 
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rimportance du culte par lequel est honore I’ancetre (fondateur), et 
la continuite de la succession du grand chef de culte» (49). 

Le desaccord des sources a suscite de nombreuses discussions chez 

les auteurs classiques, certains, apres He Xiu '(^'1^(50), estimant que 
I’adoption n’etait autorisee que pour assurer la continufte du grand 

culte. Tao Hongqing^ refute cette these trop restrictive en rap- 

pelant plusieurs passages du Liji qui impliquent la pratique de I’adop- 
tion a I’interieur de colleges cultuels mineurs (51). II semble que la regie 
rituelle ait etc celle-ci : tout homme depourvu de descendance avait le 
droit de prendre un fils adoptif a I’interieur de son college cultuel, et 
le prenait alors dans une ligne secondaire, c’est-a-dire parmi des fils 
cadets, de maniere a respecter la continuite naturelle reguliere de la 
succession d’autrui ; toutefois, le soin de pourvoir a un culte ancestral 
en desherence ne devenait un devoir I’emportant sur le souci de sa pro- 
pre succession qu’a I’egard du culte majeur, en tout cas du grand culte 
de I’ancetre fondateur. Et en effet, les defun ts dont le culte particulier 
s’etait eteint soit pour cause de defaut de posterite, soit regulierement 
par suite de revolution du petit culte, pouvaient toujours en demiere 
ressource prendre position de sous-commensal anonyme de I’anc^tre 
fondateur, et done beneficier encore du culte tant que I’ancetre fonda- 
teur en recevait un ; alors qu’au contraire la cessation du culte de I’an- 
cetre fondateur signifiait non seulement la fin immediate de tout service 
liturgique pour cet ancetre et les anc8tres lointains qui suivaient son 
sort, mais en outre I’arret definitif et complet, a breve echeance, de 
toute forme de culte au benefice des ancetres proches, au terme de revo- 
lution du culte mineur. 

Les conditions de I’adoption eclairent singulierement bien les 
rapports du systeme cultuel et de la famille. Adopter un fils, e’est por- 
ter a la famille d’autrui la plus grave atteinte qui se puisse, en privant 
un pere d’un fils. Une telle atteinte n’est toleree que pour sauver, au 
prix de I’integrite de la communaute familiale des vivants, I’integrite de 
la communaute supra-familiale des morts, et pour autant que dans celle- 
ci les parents par le sang de I’adopte finiront par se retrouver aussi pro- 
che de lui qu’avant I’adoption, puisqu’ils doivent appartenir au meme 
college cultuel que le pere adoptif, et qu’ainsi leurs manes, avec les 


49 — Cf. Baihu tong, ch. 7 (6d. Congshu jicheng, p. 74-75). 

50 — Cf. son commentaire du Gongyang zhuan d la 24e annee de Zhuanggong 

{ 13 classiques, p. 241 ) . ^ 

51 — Cf. Tao Hongqing m Zuozhuan bieshu 

1963), p. 1-2. 
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siennes et celles de son continuateur institue,iront un jour rejoindre 
definitivement les manes de I’ancetre fondateur. 

Si les relations familiales sont les relations elementaires qui sou- 
dent toute construction sociale dans la Chine archaique, leur dessin 
purement genealogique, rendu plus ou moins fragile par les irr^gula- 
rites dont sa construction est inevitablement marquee du fait de la con- 
tingence de son developpement, est entierement repris dans I’edifi- 
cation d’une autre architecture, infiniment plus solide en reason de sa 
perfection mathematique, et qui, a cause de son importance, est prise 
pour piece maitresse de 1 ’organisation de I’ensemble de la societe : 
celle du culte. Pour chacun la communaute familiale, de laquelle il 
reqoit sa vie durant un soutien ne lui faisant jamais defaut, est sans 
prix ; mais combien plus precieux encore est le systeme cultuel qui pro- 
cure a tous la survie illimitee dans I’au-dela ! 

Que d’inscriptions de vase cultuel se terminant par la formule qui 

figure sur le grand tripode de Ke^par exemple : 

«Puisse-je, moi Ke, obtenir des dizaines de milliers d’annees sans 
limite, en ayant des enfants et petits-enfants qui utiliseront perpetuel- 
lement ce vase precieux !» (52). 

Ces dizaines de milliers d’annees sont celles d’une longevite dont au- 
jourd’hui encore I’ideogramme stylise orne les cercueils : la longevite 
de la vie eternelle, entretenue par les sacrifices offerts aux esprits des 

morts. Celui qui par ses merites a obtenu de pouvoir fondre le vase 
rituel dedie a ses ancetres qui est le signe du culte qu’il rend a ceux-ci, 
espere gagner en retour la protection transcendante qui maintiendra 
ininterrompus les fils d’une descendance grace a laquelle continueront 
d’etre offertes eternellement dans ce meme vase les substances prises 
aux victimes sacrifices dont il pourra lui aussi, apres son trepas, etre le 
beneficiaire, pour en entretenir sa vie spirituelle en communion avec ses 
peres defunts. Le culte accompli par chacun est la condition du culte 
que chacun recevra. C’est pourquoi non seulement le systeme cultuel 
a fait I’objet de I’elaboration la plus poussee de la part du Ritualiste, 
mais encore ceux qui s’y soumettaient en ont acceple la discipline avec 
une extreme docilite, meme lorsqu’elle representait une contrainle dc- 
formant les cadres etablis de la vie familiale. Par suite, ces cadres se 
sont peu a peu transformes ; la famille primitive a evolue : elle s’est de 
mieux en mieux structuree institutionnellement sous I’influence de la 
religion des ancetres. 


Ce developpement ayant commence bien avant que le systeme 
cultuel ne parvint a sa forme achevee, certains vestiges de structures 

52 — Formule finale de I'inscription du Da Ke ding 





CHAPITRE II 

LES ORIGINES DU CULTE ANCESTRAL DES ZHOU 


Les canons rituels post-confuceens projettent idealement les formes 
institutionnelles qu’ils exposent jusqu’aux origines de la dynastic Zhou, 

en y voyant Toeuvre de Zhougong DanjS 1 . , frere du roi Wu -^et 

prestigieux instituteur de la monarchic sous le regne du roi Cheng , 
au debut du Xle siecle. A en croire le chapitre Mingtang du Lijij celui- 
ci a «la sixieme annee (de sa regence), ayant reuni tous les seigneurs 

feodaux en audience de cour dans Palais des Lumieres Mingtang bR 

institua les rites, etablit la musique, proclama les mesures, et Tuni- 
vers s’y soumit dans son immensit 6 > ( 1 ). 

Des lors que cette transposition pure et simple des principes 
canoniques plus d’un demi millenaire en arriere est revoquee en doute, 
pour juger de Tetat reel des institutions au debut de la dynastie, dans ce 
passe lointain anterieur meme a la naissance de la litterature, il n’est pas 
d’autre moyen que de scruter les traces laissees dans Tepigraphie con- 
temporaine ou dans la tradition historique ulterieure par les supports 
materiels du culte : les temples dans lesquels il s’accomplissait. Deux 
passages du Liji decrivent Torganisation des temples telle que le Ritua- 
liste la definissait beaucoup plus lard. En void le premier, qui figure au 
chapitre Wangzhi : 

«Au Fils du Ciel reviennent sept temples rtrois temples du cote 

zhao 05 , trois temples du cote mu et le temple de Tancetre fonda- 
teur qui font sept. 

«Aux seigneurs feodaux reviennent cinq temples : deux temples 
du cote zhao, deux temples du cote mu et le temple de I’ancetre fon- 
dateur qui font cinq. 

« Aux grands officiers reviennent trois temples : un temple du cote 


1 - Cf. Liji, ch. Mingtang (Shisanjing zhushu, p. 1377). 
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zhao, un temple du cote mu et le temple de I’ancetre fondateur qui font 
trois. 

« Aux simples gentilhommes revient un seul temple. 

«Les gens du commun font leur sacrifice dans leur residence. 

«Dans les temples ancestraux du P'ils du Ciel et des seigneurs feo- 

daux, le sacrifice du prin temps s’appelle yue le sacrifice d’ete 

s’appelle di , le sacrifice d’automne s’appelle chang , le sacrifice 
d’hiver s’appelle zAeng ^ » (2). 

Quant au second texte, il figure dans le chapitre Jifa et se lit 
comme il suit : 

«L’univers est regi par le roi qui partage les territoires, fonde les 
fiefs, etablit la metropole, cree les chefs-lieux et erige les temples, les 
reposoirs, les tertres et les aires liturgiques, pour qu’y soient executes 
les sacrifices en nombre accorde a la proximite plus ou moins grande 
des parents defunts. 

«C’est ainsi que le roi erige sept temples, un tertre et une aire. 
A savoir : le temple du pere, le temple du grand-pere, le temple du bi- 
saieul, le temple du trisaieul et le temple de I’ancetre fondateur (3), 
temples dans chacun desquels un sacrifice est execute chaque mois ; 
comme temples des ancetres lointains, deux reposoirs (4) ou sont 
executes seulement des sacrifices saisonniers ; comme lieux de sacri- 
fices pour les ancetres quittant les reposoirs, un tertre, et pour les 
ancetres quittant le tertre, une aire, tertre et aire ou sont executes des 
sacrifices s’il y a lieu d’implorer les ancetres concernes et dans ce cas 
seulement ; les ancetres qui quittent I’aire passent a la condition de fan- 
tome. 


2 — Cf. Liji, ch. Wangzhi (Shisanjing zhushu , p. 569). 

3 — Les appellations d'ascendants defunts figurant dans ce texte ne sont pas les 

mdmes que celles qui figurent dans le texte pr6c6dent.Celles qui sont utilis6es 
ici se retrouvent en epigraphie. Leur sens ne fait aucun doute, et les commen- 
tateurs en donnent d'ailleurs les equivalents en termes usuels. 

4 — A ^t6 traduit par reposoir le terme tiao , qui est interpr6t6 par les 

commentateurs comme d4riv6 du mot chao . H^passnr et qui d^signe des 
sanctuaires oCi sont d6pos6es les tablettes des anc§tres qui ont d^passe, du fait 
de revolution du petit culte avec la succession des generations, les limites de 
cube. Dans la maison royale Zhou, il y avait deux reposoirs particuliers, 
qui n'etaient autres que les sanctuaires permanents voues aux cultes indefinis 
des deux fondateurs de la dynastie, les rois Wen et Wu. Dans les maisons 
seigneuriales, il n'y avait pas de reposoirs particuliers, mais le temple de I'an- 
cetre fondateur, oCi etaient deposees les tablettes des ancStres lointains, en 
tenait lieu (Cf. Zuozhuan , ^ la 9e annSe du rdgne du due Xiang, Shisanjing 
zhushu, p. 1242, avec le commentaire de Du Yu). 

Ce sujet sera repris infra, p. 119-120. 
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«Les seigneurs feodaux erigent cinq temples, un tertre et une aire. 
A savoir : le temple du pere, le temple du grand-pere, le temple du bi- 
saieul, temples dans chacun desquels un sacrifice est execute chaque 
mois ; le temple du trisaieul et le temple de I’anc^tre fondateur, ou sont 
executes seulement des sacrifices saisonniers ; comme lieux de sacri- 
fices pour les ancetres quittant les temples ancestraux, un tertre, et 
pour les ancetres quittant le tertre, une aire, tertre et aire ou sont exe- 
cutes des sacrifices s’il y a lieu d’implorer les ancetres concemes et dans 
ce cas seulement ; les ancetres qui quittent I’aire passent a la condition 
de fantome. 

« Les grands officiers erigent trois temples et deux tertres. A savoir : 
le temple du pere, le temple du grand-pere, le temple du bisaieul, 
temples dzins chacun desquels sont executes seulement des sacrifices 
saisonniers ; le trisaieul et I’ancetre fondateur n’ont pas de temple et 
quand il y a lieu de les implorer les tertres servent a I’execution des 
sacrifices ; les ancetres qui quittent les tertres passent a la condition de 
fantome. 

«Aux gentilshommes de premiere naissance (5) reviennent deux 
temples et une aire. A savoir : le temple du pere et le temple du grand- 
pere, temples dans chacun desquels sont executes seulement des sacri- 
fices saisonniers ; le bisaieul (6) n’a pas de temple et quand il y a lieu de 
I’implorer le tertre sert a I’execution des sacrifices ;les ancetres qui quit- 
tent le tertre passent a la condition de fantome. 

« Aux chefs de Tadministration revient un temple, a savoir le temple 
du pere. Le grand-pere n’a pas de temple, mais des sacrifices lui sont of- 
ferts. Les ancetres au-dela du rang de grand-pere passent a la condition 
de fantome. 

«Les gentilshommes de commune naissance (7) et les gens du com- 
mun n’ont pas de temple. Apres leur mort leur condition est dite condi- 
tion de fant6me» (8). 

Ces deux textes comptent parmi les plus epineux de toute la litte- 
rature canonique. A les rendre coherents jusque dans les details a la fois 


5 — Le texts ports shishi s- dishi gentHhomme issu d'une epouse 

principale. Les commentaires indiquent qu'il s'agit de gentilshommes de rang 
sup4rieur. 

6 - Le texts ports trisaieul, mais les comnnentateurs s'accordent h reconnaftre 

qu'il s'agit evidemment d'une erreur mat^rielle pour bisaFeul. 

7 — L'expression utilises, parallele & cells qui a 4t6 signalse dans la nots 5 prsce- 

dents, sst I'exprsssion shushi ^ gentiihomme issu d'une 4pouse secon- 
daire. Les commentaires indiquent qu'il s'agit des gentilshommes de classe 
subalterns. 

8 - Cf . Liji, ch. Jifa (Shisanjing zhusha, p. 1 91 1 ). 
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entre eux et avec le Keste de la tradition concernant le culte ancestral, 
ont ete depenses vainement des siecles d’ingeniosite erudite. Cependant, 
a n’en considerer que les grandes lignes, ils s’accordent d’emblee avec la 
theorie du systeme des relations cultuelles sur deux points essentiels : 
d’une part le temple dedie a I’ancetre fondateur, lorsqu’il existe, de- 
meure etabli pour celui-ci indefiniment, alors que les autres anc^tres ne 
sont honores dans les temples qui leur sont propres que dans les limites 
d’une certaine proximite avec leurs descendants ; d’autre part, les an- 
cetres proches quittent graduellement leurs temples en devenant des an- 
cetres plus lointains. La premiere de ces dispositions traduit evidemment 
la distinction du grand culte et du petit culte, tandis que la seconde 

decoule de la nature evoluti' e des cultes mineurs. Quant au reste, les 
principales particulaxites qui apparaissent dans le systeme des temples 
sans que I’analyse de la structure des colleges cultuels ait laisse prevoir 

sont les suivantes. D’abord la diminution du nombre des temples an- 
cestraux a mesure que s’abaisse le rang social du chef de culte : il s’agit 
la d’un trait entre bien d’autres accusant la hierarchisation rituelle de 
la societe chinoise ancienne. Ensuite la variete des lieux de culte, variete 
grace a laquelle certains services liturgiques secondaires peuvent etre 
executes en dehors des temples reguliers et en prolongeant le petit 
culte, sans toutefois remettre vraiment en cause le principe de la limi- 
tation de celui-ci. Enfin et surtout I’ordonnance des temples reglee sur 
I’opposition d’un cote appele zhao et d’un cote appele mu. 

Sans chercher a analyser de prime abord ces caracteristiques, pre- 
nons-en I’histoire comme fil conducteur pour tenter de remonter, a 
travers la documentation traditionnelle et la documentation epigra- 
phique touchant les temples, jusqu’aux origines du regime cultuel 
Zhou. Sans doute chemin faisant le depart se fera-t-il tout naturellement 
entre les donnees historiques et les adjunctions factices dues a la specu- 
lation ritualiste, dont le melange aboutit aux incoherences qui rendent 
insolubles les problemes d’interpretation directe des textes canoniques. 
II va de soi que I’enquete portera avant tout et essentiellement sur Ic 
point capital de la distinction des deux sortes de temples, — autrement 
dit des deux sortes de cultes — , majeurs et mineurs, caracterisant si 
generalement toute I’organisation de la liturgie et des relations eccle- 
siales. 

La nature propre du sanctuaire dedie a I’ancetre fondateur trans- 

parait dans J’appellation de (grand) temple (da) miao (:^)M qui lui 
est plus specialement reservee, alors que les sanctuaires des ancelres 

proches sent formellement designes par le mot gong qui s’applique 
communement a toute espece d’edifice couvert quel qu’il soit, de carac- 
tere residentiel ou meme administratif aussi bien que cultuel, mais qui 
sera ici conventionnellement traduit par le terme monument pour 

autant que, selon le commentaire de Duan Yucai a.u Shuowen 
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jiezi (9), le mot gong se rapporte au volume exterieur de 

la construction par opposition au mot shi , lequel se rapporte au vo- 
lume interieur et sera traduit par^a/Ze, conventionnellement egalement. 

En verite le terme gong est dans le vocabulaire archaique un terme 
generique , sous la rubrique duquel le Erya classe toute la terminologie 
architecturale de I’epoque, et en particulier le mot mtao temple, defini 

comme flanque a I’Est et a I’Ouest de deux xiang murs d’ enceinte 
susceptibles de servir d’appui a des dependances, puis, par extension, ces 

dependences elles-m^mes (9’). Lorsque les traites rituels tels que leLiji 
appellent indifferemment temples miao tous les sanctuaires ancestraux 

du grand et du petit culte, le mot est pris dans son acception architec- 
turale, et le Ritualiste donne a entendre que ces sanctuaires sont des 
constructions d’une certaine importance, pourvues d’annexes. En ce 
sens, meme les monuments du petit culte sont des temples, architec- 
turalement parlant. Mais ce rapport semantique se trouve renverse sur 
le plan de I’onomastique propre des edifices du culte, le terme miao 
n’entrant que dans les appellations des sanctuaires voues au culte de 
I’ancetre fondateur de lignee, temples par excellence, alors que les appel- 
lations des sanctuaires voues aux cultes des anc6tres proches sont com- 
posees du terme gong monument, plus general et done moins hono- 
rifique. 

La distinction formelle entre (grand) temple (da) miao et monu- 
ment devient rituellement obligatoire des qu’au lieu de se rapporter 

aux sanctuaires ancestraux en general le texte mentionne tel ou tel edi- 
fice individualise ou se deroule un culte particulier. C’est pourquoi, 
masquec dans les traites rituels, elle n’apparait que dans les annales 
historiques : dans le Chunqiu et ses commentaires canoniques. Cepen- 
dant, pour bien I’y relever dans le style de I’Annaliste, il importe de 
tenir compte de derogations cultuelles resultant de la situation, unique 
dans I’histoire de la feodalite chinoise, du premier seigneur infeode a 

l.u % , Zhougong Dan Celui-ci, frere du roi Wu et tuteur du 

roi Cheng, ne prit jamais possession de son fief, retenu qu’il etait a la 
cour par les devoirs de sa charge de vice-roi ; aussi la tradition le desi- 
gne-t-elle par un titre ducal qui n’est pas celui auquel lui donnait droit 
son infeodation en qualite de seigneur de Lu, mais celui qui s’attachait 
a ses functions de grand officier du rang de due dans la maison royale 


9 - Cf. Commentaire de I'articleg-onfl^ ’-S du Shuowenjiezi. 

9'_ Cf. ch. 5 du Erya, intitule Shigong Lex/cologie des monuments. 

L'article sur le mot miao est S la p. 178 de r6d. Shisanjmg zhushu 
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Zhou, le litre de Zhougong, due de Zhou (10). Quant au litre de Lugong 
due de Lu, qui lui avail etc confdre, il le transmit de son vivant meme a 

son fils ame Boqin'i^ % (11), lequel devint ainsi en fait premier sei- 
gneur et fondateur de la maison feodale de Lu fondee en droit par son 
pere Zhougong Dan. Ce dernier, en raison des services eminents qu’il 
avail rendus a la royaute, fut reconnu digne d’etre honore par ses des- 
cendants, done a Lu, d’un culte de forme royale, a litre privilegie. La 
maison de Lu possedait ainsi deux temples d’ancetre fondateur de 
fondation perpetuelle. Tun dedie a Zhougong Dan, de rite royal, et 
I’autre dedie a Lugong Boqin, de rite ducal. Des deux, e’est au second 
que s’appliquaient les regies du rituel regulier. Toutefois, la denomi- 
nation de Grand temple Damiao etant deja utilisee pour le temple royal 
de Zhougong Dan, pour le temple de Lugong Boqin, par derogation, il lui 
en etait substitue une autre, signalee dans deux des trois commentaires 
canoniques des annales a la 13e annee de regne du due Wen : soil celle 

de Dashi Grande sc-le, que rapporte le Gouliang zhuan, soil celle 

deShishi tfc Salle perpetuelle q;ae rapporte Gongyang zhuan (12). 

Peu importe ici I’acception courante du mot shi, salle, qui est dans le 
Erya et le Shuowen presente comme synonyme de gong, monument ; 
de toute maniere le terme prenait dans la denomination du temple de 
Lugong une valeur speciale, par convention rituelle. 


10 — On sail que le territoire m^tropolitain de la nouvelle royaut6 fut divis6 en 

deux parties, la partie occidentale, celle ou se trouvait S I'^poque Yin I'an- 

cienne maison territoriale de Shao ^ . fut confine d I'administration d'un 

chef de cette maison nommS Shi (present^ par erreur comme de race 
Zhou par Sima Qian), tandis que la partie orientale, celle ou devait etre cons- 
truite la nouvelle capitale Zhou, fut confine ^ I'administration de I'un des fils 

de premier lit du roi Wen^, nomm6 Dan M. . Shi ^^reijut le titre de due de 

Shao a , Shaogong ^ , alors que Dan regut le titre de due de Zhou, 

Zhougong ^ ; toutefois, Shao et Zhou ne sont pas ici des noms de fiefs, 
mais des noms 6'apanages cai ^ (terras dont les revenus ^taient la pr6bende 
du titulaire d'une charge d'officier) ; et le due de Shao comme le due de Zhou 
n'6taient comrne tels ni I'un ni I'autre des seigneurs f^odaux, mais des grands 
officiers du roi (les fiefs qui seront cr§4s pour leurs maisons seront ceux de 
, A 

Yan et de _Lu -a* , respectivement). C'est pour marquer cette distinction 
qu'ils seront ici design^s par les expressions Shaogong et Zhougong (due Shao 
et due Zhou) directement transcrites du chinois, au lieu des expressions due 
de Shao et due de Zhou, qui prfitent S confusion. Les noms d'apanage faisant 
d'ailleurs fonction de noms de famille. 

1 1 — Cf. Shiji, ch. 33 (6d. Zhonghua shuju, p. 1 524). 

1 2 — Cf. ed. Shisanjing zhushu, Gouliang zhuan, p. 250 et Gongyang zhuan, p. 418. 
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En dehors de cette exception, la regie observee est bien de denom- 
mer gong monument les temples des ancetres proches, et miao temple 
le temple de I’ancetre fondateur. A la 3e annee de regne du due Cheng 

)i% 6.^ Lu (588), I’Annaliste enregistre la destruction accidentelle du 
Nouveau monument : il s’agit du sanctuaire que venait d’edifler le due 
Cheng pour le culte de son pere defunt, le due Xuan , ainsi que 

I’explique le Gongyangzhuan (13). Et Kong Yingda glose le passage en 
disant : 

«Le terme gong monument est employe intentionnellement pour 
montrer qu’il ne s’agit pas du miao temples (14) (e’est-a-dire du temple 
de I’ancetre fondateur). 

Enumerant les edifices eriges par Zhougong Dan dans la nouvelle 

capitale fondee a Luo le chapitre 48 du Yizhoushu les mentionne 
dans les termes suivants : 

« Alors il etablit cinq monuments : le Grand temple Damiao 

le Monument ancestral Zonggong , le Monument du pere defunt 

Kaogong , la Grande residence Luqin et le Palais des Lumi- 

eres Ming tang 0^ » (15). 

Ce texte recapitule d’abord les cinq grands edifices de la ville, 
en les designant tous ensemble par le mot gong monument pris dans son 
acception generique. Puis il les distingue en les nommant d’une faqon 

rituellement plus stricte, la residence est appelee qin, le Palais (des 
lumieres), tang, et, parmi les edifices cultuels, sont cites d’une part le 

Grand temple, expression glosee par Kong Chao comme se rap- 

portant au sanctuaire Hou Ji fondateur de la lignee des rois 

Zhou, d’autre part deux monuments (stricto sensu), que le meme 
commentateur interprete comme les sanctuaires du grand-pere (defunt) 
et du pere defunt. 

Pourquoi celui qui est interprete a juste titre comme le sanctuaire 
du grand-pere defunt du roi regnant, e’est-a-dire du defunt roi Wen, 

est-il d^signe dans le texte par I’expression Zonggong ^ Monument 

ancestral, et non par I’expression Zugong Monument du grand- 

pere (defunt) qu’appellerait le parallelisme avec \e Kaogong Monument 


13 - Cf. 6d. Sh/sanjing zhushu, p. 516. 

14 — Voir les gloses de Kong Yingda au Zuozhuan (ed. Shisanjing zhushu , p. 1 020). 
15— Cf. Yizhoushu (§d. du Sibubeiyao, Shanghai 1936, p. 40). 
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du pere defunt cite ensuite ? Sans doute precisement parce qu’il n’y 
avait pas parallelisme, et que le culte pratique dans le premier de ces 
deux sanctuaires n’etait pas alors considere comme un culte regulier du 
grand-pere defurjt, bien qu’adresse a un ancetre, le roi Wen, qui etait en 
fak le grand-pere du roi regnant. Ce point sera elucide plus tard (16). 


Si Ton passe des textes de la tradition historique a ceux de la docu- 
mentation epigraphique, la similarite de la terminologie est frappante. 
Les inscriptions mentionnent en effet les edifices du culte tantot en 
les nommant miao temples, tantot en les nommant gong monuments. 

II y a tout lieu de penser que Pemploi de Tune ou de I’autre de ces 
denominations n’est pas plus indifferent sur les bronzes que dans les 
annales, et recouvre la meme distinction entre temple d’ancetre fonda- 
teur et temples d’anc^tres proches (17). Les formules epigraphiques 
ne s’ecartent des formules de I’Annaliste que sur deux points : d’abord 

I’expression dashi grande salle est utilisee sans la signification 

particuliere qu’elle avait a Lu, ce qui est normal ; ensuite les monu- 
ments portent des noms propres dont I’interpretation souleve un pro- 
bleme complexe qu’il faudra tenter de resoudre. Mais voyons d’abord 
comment est utilise le terme miao temple. 


II se rencontre d’abord dans I’expression Grand teynple Damiau, 
identique a celle qui est employee dans les annales. C’est le cas notam- 

ment dans I’inscription du Qt dmg- ^ : 

«Or done, au 3e mois, le roi etant dans I’ancienne (capitalc) Zhou, 
au jour tuuytn il acceda au Grand temple . ; 

ou encore dans celle du Wu gui 

«...Or done, au lie mois, le roi acceda au Grand temple de la neju- 
velle (capitale) Zhou ...» ; 

ou encore dans celle du Tong gui ^ : 

«Or done, au 12e mois, au ler quartier dc la lune, au jour ding- 
chou, le roi etant dans I’ancienne (capitale) Zhou, le roi acceda au 
Grand temple ...» ; 

ou encore dans celle dwMian gui ^ 

«Or done, au 12e mois, au ler quartier de la lune, Ic roi etant a 
Zhou, a I’aube, le roi acceda au Grand temple ...» ; 


infra, p. 111. 

~ rnonument gong et temp/e miao doivent s'expliquer par des 

Shirakawa Shizuka (Hakutsuru 

j tsukan sh/, no 28, p. 500) ; mais il ne propose aucune explication. 
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En dehors de cette exception, la regie observee est bien de denom- 
mer gong monument les temples des ancetres proches, et miao temple 
le temple de I’ancetre fondateur. A la 3e annee de regne du due Cheng 

)i% 6.^ Lu (588), I’Annaliste enregistre la destruction accidentelle du 
Nouveau monument : il s’agit du sanctuaire que venait d’edifler le due 
Cheng pour le culte de son pere defunt, le due Xuan , ainsi que 

I’explique le Gongyangzhuan (13). Et Kong Yingda glose le passage en 
disant : 

«Le terme gong monument est employe intentionnellement pour 
montrer qu’il ne s’agit pas du miao temples (14) (e’est-a-dire du temple 
de I’ancetre fondateur). 

Enumerant les edifices eriges par Zhougong Dan dans la nouvelle 

capitale fondee a Luo le chapitre 48 du Yizhoushu les mentionne 
dans les termes suivants : 

« Alors il etablit cinq monuments : le Grand temple Damiao 

le Monument ancestral Zonggong , le Monument du pere defunt 

Kaogong , la Grande residence Luqin et le Palais des Lumi- 

eres Ming tang 0^ » (15). 

Ce texte recapitule d’abord les cinq grands edifices de la ville, 
en les designant tous ensemble par le mot gong monument pris dans son 
acception generique. Puis il les distingue en les nommant d’une faqon 

rituellement plus stricte, la residence est appelee qin, le Palais (des 
lumieres), tang, et, parmi les edifices cultuels, sont cites d’une part le 

Grand temple, expression glosee par Kong Chao comme se rap- 

portant au sanctuaire Hou Ji fondateur de la lignee des rois 

Zhou, d’autre part deux monuments (stricto sensu), que le meme 
commentateur interprete comme les sanctuaires du grand-pere (defunt) 
et du pere defunt. 

Pourquoi celui qui est interprete a juste titre comme le sanctuaire 
du grand-pere defunt du roi regnant, e’est-a-dire du defunt roi Wen, 

est-il d^signe dans le texte par I’expression Zonggong ^ Monument 

ancestral, et non par I’expression Zugong Monument du grand- 

pere (defunt) qu’appellerait le parallelisme avec \e Kaogong Monument 


13 - Cf. 6d. Sh/sanjing zhushu, p. 516. 

14 — Voir les gloses de Kong Yingda au Zuozhuan (ed. Shisanjing zhushu , p. 1 020). 
15— Cf. Yizhoushu (§d. du Sibubeiyao, Shanghai 1936, p. 40). 
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le roi etant a Yu >^dans sa residence de campagne, au ]o\xt jiay in, le 
roi acceda au Temple...^>. 


La localite de Yu est d’identification geographique difficile, mais 

on sait qu’elle etait dedoublee d’une localite jumelle appelee Xiayu "f- 

>4^ le Bas Yu, que mentionne I’inscription du Zhang Fu he . 

Dans les deux inscriptions pr^cedentes, il est precise que le roi sejourne 

a Yu dans une residence de campagne wet j5- , qui parait bien etre un 
camp volant. Dans d’autres localites le roi disposait de residences secon- 

daires permanentes : ainsi au moins dans celle de Zheng , ou le roi 

Mu s’etait construit un palais, appele le Palais du printemps, et ou 

se deroula la ceremonie rapportee dans I’inscription du Mian zhi (18) 

. Residences secondaires permanentes ou temporaires, il s’y 
trouvait attache des sanctuaires, eux-memes fixes ou volants, auxquels 

etaient destines des vases rituels specialement affectes, appeles luyi%^ 

^ , vases rituels de campagne (19). Lorsque tel de ces sanctuaires est 
denomme Temple, comme dans les inscriptions precitees, il faut penser 
qu’il etait specialement dedie a I’ancetre fondateur. 


La plupart des ceremonies evoquees dans les inscriptions sont 
celles du rituel de la collation des titres, des charges, des recompenses, 
dont le vase de bronze inscrit, fabrique a la diligence du recipiendaire 
pour etre offert par celui-ci a ses propres ancetres, constituait en quel- 
que sorte le brevet d’enregistrement. Generalement ces ceremonies se 
deroAlaient dans des sanctuaires royaux, aussi est-ce a des temples du 
culte royal que se rapportent tous les exemples rencontres jusqu’ici. 
Mais elles pouvaient aussi, plus exceptionnellement, se derouler dans un 
autre cadre cultuel. «£n principe, remarque Shirakavva Shizuka, I’octroi 
du mandat avait lieu dans un sanctuaire de la Maison des Zhou, mais 
parfois il pouvait avoir lieu dans un sanctuaire relevant de quelqu’un de 
ceux que I’acte concernait» (20). Y a-t-il des mentions, dans les inscrip- 
tions, de temples non royaux ? Le Shi You gu ^ feporte un texte 

inscrit qui commence par ces mots : 

«Or done, en la lere annee (du calendrier) royal, au ler mois, le 
roi etant a Yu (orthographic Wu), le roi acceda au Yu (orthographic 


18 — Cf. Shirakawa Shizuka, Hakutsuru bijutsukan sht, no 21, p. 456. 

19 ~ Cf. Shirakawa Shizuka, Hakutsuru bijutsukan shi, no 8, p. 456. 

20 — Cf. Shirakawa Shizuka, Hakutsuru bijutsukan shi, no 19, p. 364. 
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Wu) Da miao 

II est ici question d’un miao, temple, mais le probleme est d’inler- 
preter les deux caracteres qui precedent ce mot. Le premier est le carac- 

tere Wu ^ , jadis homophone du caractere YuJ^ dont il n’est qu’une 
forme simplifiee et dont il peut fort bien tenir lieu. Yu est le nom d’un 

fief que le roi Wu attribua a son grand-oncle Yu ZhongJ^'i'^ . La 
lecture Yu entrafne I’interpretation de Da au sens de Grand, et Yu 
Damiao devient alors le Grand temple de Yu, temple de I’ancetre fon- 
dateur d’une maison seigneuriale, non royale. Certains paleographes, 

remarquant que I’inscription du Tong guij^ relate un mandat decer- 

ne a un personnage nomme Wu Dafu , preferent la lecture Wu 

Da miao, et interpretent la formule au sens de temple de Wu Da. Il 
s’agirait alors du temple de I’ancetre fondateur de lignee Wu Da. Cepen- 
dant, Wu Dafu n’etait qu’un officier, et le statut d’officier, selon les 
rituels, ne donnait pas droit a la possession d’un temple dedie a I’an- 
cetre fondateur de lignee (21). C’est pourquoi, sauf derogation possible 

a la regie rituelle, c’est I’interpretation Grand temple de Yu qui semble 
devoir etre retenue, I’inscription foumissant un exemple de temple 
seigneurial (22). 


Une autre inscription encore mentionne un temple non royal, 

celle du Shi Qin gong ding , tres corrompue, que void : 

«Or done, au 5e mois, au 3e quartier de la lune, le roi (deux 

caracteres effaces) ... au monument de Shi Qin ^ . Le roi acceda 

au xiangmiao tjTn temple xiang. Le roi — (un caraetde efface) gra- 

tifia (huit caracteres effaces) ... (L’auteur de la piece) 

ose exalter la magnifique liberalite du Fils du Ciel, moyennant quoi il a 

fait faire ce ding cultuel. — (un caractere efface) Puisse-t-il etre uti- 
lise comme vase precieux pendant dix mille annees !» (23). 


21 - Cf. le ch. Jifa du Liji cit6 supra p.73. Le ch. Wangzhi du L/yV accorde au 
contraire un temple de I'ancdtre fondateur aux grands offlciers (cf. sup^, 
p.71-72), mais il semble § cet 6gard t6moigner d'un 6tat plus tardif des 
institutions. 


22 - Sur les diverses interpretations du passage en cause de I'lnscripuon du S^/ 
You gui, cf. Shirakawa Shizuka, Hakutsuru bijut^kan shi, no 29, p. 557. 
Shirakawa Shizuka adopte quant & 

mais sans raison vraiment d6termmantes (simplement a f 

avec le nom oroore Wu Dafu), et sans tenir compfe de la valeur speciale du 
£mpS,7uisqu-i|-n-a pas trou»« d-expileation S la distinction 

faite entre temple et monument. 


conservee dans un recueil d'estampages de la 


23 — Cette inscription nous a 
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Cette inscription pose de nombreux problemes. Quel sens donner 
ici au mot xiang de la formule xiangmiao, mot qui signifie commun- 
nement offrir, et notamment dans le cas des offrandes cultuelles ? 
S’agit-il d’un nom propre ? Ensuite, comment se fait-il qu’un miao 
temple apparaisse dans la description du ceremonial, alors que la data- 
tion est redigee par reference a un monument, c’est-a-dire a un sanc- 
tuaire du culte des ancetres proches ? Enfin, il s’agit d’un sanctuaire 
non royal, celui du nomme Shi Qin ; or Shi est un titre d’officier, et 
normalement les officiers ne possedent pas de temple. 

II est possible de resoudre cette triple enigme en interpretant 
xiangmiao comme une expression rituelle speciale designant un edifice 
cultuel erige en I’honneur de I’ancetre fondateur, mais erige pour un seul 
sacrifice, une seule offrande. Ce temple pour offrir un sacrifice serait 
en realite le tertre provisoire que les rituels permettent aux grands offi- 
ciers d’edifler pour sacrifier occasionellement a leurs ancetres loin- 
tains, et done au fondateur de leur lignee. La datation de I’acte royal 
serait faite du monument de Shi Qin, seul sanctuaire existant pour cet 
officier, oil le roi se serait installe comme il convient ; mais la cere- 
monie proprement dite, pour quelque raison inconnue, aurait eu lieu, 
exceptionnellement, sous les auspices du premier ancetre de Shi Qin, et 
done dans le cadre particulier de ce temple pour offrir ne figurant dans 
aucune autre inscription. 

Il resterait a examiner encore deux formules, rares, appliquees Tune 
et I’autre a un sanctuaire royal, celles de mumiao temple mu et 

de kangmiao temple kang. Dans les deux cas il s’agit probablement 

de simples qualificatifs honorifiques. Toutefois, le probleme de I’inter- 
pretation est la particulierement delicat car les mots mu et kang posse- 

dent d’autre part des significations rituelles speciales apres I’etude 
desquelles seulement pourra etre apportee reponse a la question ici 
posee (24). Sous reserve de la valeur de cette reponse, I’examen qui 


dynastie des Song, le Udai zhongdingyiqi kuanshi 

''i *1^^, de Xue Shanggongl^ ^ Sjl . Ce recueil n'est pas ais6ment 
accessible, et la traduction de I'inscription donn4e ici a 6t6 4tablie S partir 
du texte transcrit dans le Catalogue of the recorded bronzes of successive 


dynasties de Ferguson (Fu Kaisen ^ , Udai zhuiu jijin 


,,. . Shanghai 1939, p. 893). Ce catalogue donne une transcription de 

de"^97^'°” rg^dition du recueil de Xue Shanggong- datant 


24 — Cf . infra, p. 115. 
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vient d’etre fait des emplois epigraphiques du terme miao temple abou- 
tit aux conclusions suivantes : 

1) ce terme n’est jamais autrement specific : il se compose simplement 
avec un qualificatif qui est en general da grand, lequel ne peut avoir 
portee de specification faute de quelque correlatif tel que xiao petit 
applique par ailleurs a ce qui serait alors une autre classe de sanctu- 
aires du meme genre ; 

2) lorsqu’une determination est ajoutee a la mention du temple, c’est 
une determination geographique, precisant, dans le cas du Temple 
royal, qu’il s’agit de I’edifice sis dans la capitale Zhou, et plus precis- 
ment encore dans I’ancienne capitale ou dans la nouvelle capitale, a 
moins qu’il ne s’agisse de I’edifice fixe ou volant attache a une resi- 
dence secondaire. 

Ces modalites d’emploi confirment que le terme considere est en 
epigraphie. comme dans les annales. ritueliement univoque. et ne peut 
done designer qu’une seule sorte de sanctuaire : necessairement celui 
du grand culte, unique en son genre. Le Temple est done toujours, 
stricto sensu, le Temple de I’ancetre fondateur, sanctuaire pouvant 
d’ailleurs exister en plusieurs exemplaires de maniere a permettre I’exe- 
cution des ceremonies liturgiques en des lieux divers, Quant a savoir 
s’il s’agit du Temple du fondateur de la lignee royale ou du Temple du 
fondateur de la iignee de quelque vassal, la localisation I’indique impli- 
citement. 

Les mentions du Temple sont cependant relativement peu fre- 
quentes dans les inscriptions, car les rites de collation de. fmtetions ou 
de dignites qu’enregistrent la plupart des pieces inscrites se deroulaient 
le plus souvent dans le sanctuaire d’un ancetre proche, pere ou grand- 
pere defunt. Kt cela se comprend aisement. Pour les officiers de la 
royaute, le mandat royal portant benefice de telle ou telle distinction 
intervenait en general comme la confirmation, ^amplification, la modi- 
fication, au profit du recipiendaire, d’un mandat anterieur decerne au 
prof it de son pere ou de son grand-pere par le pere ou le grand-pere du 
roi regnant. A la difference des fiefs, en effet, les offices n’^aient pas 
hereditaires en droit : 

«Pourquoi les grands officiers n’avaient-ils pas de position here- 
ditaire ?» lit-on dans le Baihu-tong : 

«Parce que leurs charges leur sont confiees en tant que ministres 
(de la royaute), ils en sont comme les membres. Par I’acquisition pro- 
pre qu’ils feraient de leur pouvoir et I’usurpation qu ils feraient de leur 

puissance I’Etat serait renverse. 

«11 est dit d’ailleurs : le regime de la mutabilitc (des offices) pre- 
munit contre le risque que ceux auxquels n’aurait pas du etre contiee 
la charge d’assister au gouvernement fassent obstacle aux plus sages. 
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Voila pourquoi ces positions ne sont pas hereditaires. Aussi le Commen- 
iaire de Gongyang des Annales des printemps et automnes explique- 
t-il que I’heredite de la fonction d’officier du plus haut rang est criti- 
qude (dans ces annales) comme contraire aux rites» (25). 


Cependant, en fait les offices etaient habituellement maintenus 
dans les m^mes lignees, les rois, sauf raison particuliere de mdconten- 
tement, renouvelant au profit du descendant le mandat decerne au pro- 
fit de I’ascendant, de generations en generations. Plusieurs inscriptions 
en temoignent, qui rapportent des mandats donnes aux recipiendaires 

tres explicitement de remplacer geng leur pere ou leur grand-pere 
dans les charges qui leur sont conferees. Tel est par exemple le mandat 

rapporte dans I’inscription AxiHu hu ^ : 

«... Le roi intima a Yin shi de delivrer a Hu le mandat 

suivant : 


«Tu remplaceras ton grand-pere et ton pere defunts dans les 
fonctions de mengcishi •i'(26) au sein des huit armees de la nou- 

velle (capitale) Zhou. Je te fais don d’ un vase d’alcool de millet noir, 
d’une grande robe noire de ceremonie, d’un tablier rouge, de botles 
rouges, d’un harnais a ornements metalliques, d’un fanion a grelots, 
pour ton service)). 


De meme le mandat rapporte dans I’inscription du Yi zhi 7^ T 

«... Le roi intima a I’annaliste de I’inlcrieur de delivrer a Vi; 
le mandat suivant : 



<<Tu remplaceras ton grand-pere et ion pere defunts dans leur 
fonction. Je te donne une robe tissee en cinq couleurs, un tablier brun, 
une ceinture ocre, un fanion)). 


De m8me le mandat rapporte dans I’inscription du Shi Hu gui 

«... Le roi intima a Wu , annaliste de I’intericur, I’ordre de 

delivrer a Hu)^le mandat suivant : 

«Voici les paroles proferees par le roi. Hu, a I’epoque des anciens 
rois, mandat fut deja donne a ton grand-pere et a ton pere defunts de 
servir comme officier de premiere classe maftre de discipline pour les 
eux corps de gauche et de droite (de I’armee). Or done, voici que je 
me conforme au mandat des anciens rois, et que je te donne mandat de 

remplacer ton grand-pere et ton pere defunts comme officier de pre- 


25 - Cf. Baihutong, ch. 7 (ed. Congshu Jicheng, p. 72). 

~ eictreSffid?eTd6te'!^^in^^^ fonction militaire, dont la nature 
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rniere classe maitre de discipline pour les deux corps de gauche et de 
droite (de Tarmee). Sois respectueux du matin jusqu’au soir sans negli- 
ger mes ordres. Je te donne des bottes rouges pour ton service.)) 

De meme le mandat rapporte dans le Fushi Li Gui 

«... Le roi intima au notaire Yin de delivrer a Li^Ie mandat 
suivant : 

«Tu remplaceras ton grand-pere et ton pere defun ts comme maf- 
tre de musique. Ceci dit, je te donne un tablier brun, une ceinture ecrue, 
un etendard a grelots. Voici que je te decerne en outre un (autre) man- 
dat, pour lequel je te donne une robe noire a parements, un tablier rou- 
ge a ceinture ecarlate, une hallebarde a dragonne rouge pour tous les 
jours de ton service. » 

Puisque le roi regnant se faisait ainsi un devoir de perpetuer le 
mandat donne au grand-pere puis au pere du recipiendaire par les rois 
defunts des generations pr^cedentes, il etait naturel de consacrer le 
nouveau mandat dans le sanctuaire de Tun de ces proches ascendants 
auteurs des mandats anterieurs, c’est-a-dire dems un gong monument 
plutot que dans le miao temple de I’ancetre fondateur. Cependant, a 
la difference du grand culte, unique, le petit culte se subdivise en un 
certain nombre de cultes mineurs, entretenus chacun dans un sanctuaire 
different ; les divers monuments devaient done etre particularises d’une 
maniere ou d’une autre. Effectivement, dans les inscriptions le mot 
gong monument, auquel est parfois substitue par metonymic I’expres- 

sion taishi grande salle (du monument), se trouve tres genera- 

lement precede d’un vocable particulier qui se compose avec lui dans 

des formules telles que KanggongJ^^ ^ , Zhaogong , Xtngong^'^, 

Chenggong , formules elles-memes susceptibles de se compliquer 

en Kanggong XingongJ^ ^ , Kang Zhaogong Hv S , Kang 

^ugong^i.^^'^ , Kang Lagong^^fj ^ par exemple. 

Quelle signification exacte faut-il donner a ces vocables ? II n’est 
pas facile de repondre a cette question, car dans les inscriptions, si le 
formalisme rituel imposait assurement des regies strides, ces regies 
pouvaient cependant ceder a des contraintes de concision ou de prosodie 
obligeant a supprimer un ou deux caracteres, a ajouter une ou deux syl- 
labes, au prix de la parfaite conformite du texte aux stereotypes eta- 

blis. Deux interpretations ont ete avancees. Pour Guo Muruo (27), les 
formules en question sont composees de vocables choisis seulement 
pour leur valeur d’honorifique, independamment de toute homonymie 


27 — Cf. Guo Moruo, Liang Zhou jinwenci daxi kaoshi, Pekin 1958, fo 7 et 8. 
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avec des noms propres de rois ; pour Tang Lan au contraire ces formules 
sont composees des noms propres des rois defunts auxquels sont dedies 

les sanctuaires (28). Par ailleurs, ni Tun, ni I’autre de ces deux auteurs 
ne reconnait de difference significative entre les termes miao temple et 
gong monumenty difference sur laquelle il ne sera pas mauvais de revenir 
prejudiciellement avant la discussion des theses en presence. C’est en 
effet surtout a la faveur d’une refutation de la distinction des termes 
miao et gong telle qu’elle est presentee par Chen Mengjia que Tang Lan 
a construit sa doctrine. 

Chen Mengjia a jete plus de confusion que de clarte sur cette dis- 
tinction en se meprenant sur sa veritable portee : «Gong (monu- 
ment), qin^^ (residence), shi^ (salle), iia'j^(maison), ecrit-il, sont 
des lieux qu’habitent les vivants ;miao^^ (temple), zong (sanc- 

tuaire ancestral), zongshi ^ (salle de sanctuaire ancestral) sont des 
lieux ou les hommes placent les manes de leurs ancetres» (29). En 
realite le terme gong monument est, on l*a vu, un terme proprement 
architectural dont I’application n’est semantiquement nullement res- 
treinte aux residences des vivants. Toutefois, Chen Mengjia appuie son 
interpretation sur un argument epigraphique qu’il faut refuter : 

«Dans les inscriptions des Zhou occidentaux, remarque-t-il, il 
existe une regie constante, a savoir que la formule «le roi etant a ...», 
a moins qu’elle ne signale que le roi se trouve dans une certaine localite, 
signale que le roi se trouve dans un certain (monument), un cer- 

tain qin (residence), un certain shi (salle) ou un certain wei (residence 
de campagne) , sans jamais aucune formule du genre ale roi etant dans 
un certain temple». C’est pourquoi les textes inscrits ayant rapporte 
que «le roi etait dans un certain endroit»y rapportent d’autre part que 
«le matin, le roi a accede au temples .» (30) 

La succession des deux formules «le roi etant d tel endroit» , d’une 
part, puis «au matin, le roi a accede a tel sanctuairen , d’autre part, 
semble effectivement indiquer un pzissage d’un lieu a un autre, de telle 
sorte que si le deuxieme lieu etait toujours un temple, et jamais le 
premier lieu, ainsi que le pretend Chen Mengjia, il faudrait penser que 
le premier lieu est bien celui d’une residence. Pourtant, comme le fait 
observer Tang Lan, il arrive, contrairement a ce qu’allegue Chan Mengjia, 
que le terme miao temple, se rencontre dans la premiere formule : 


28 — Cf. Tang Lan, Zuoci Ling zun ji Zuo ci Ling yi ming kao (Beijing daxue 

guoxue Jikan, vol, IV, No 1). 

29 — Cf. Chen Mengjia, Xi Zhou tongqi duandai (Kaoguxuebao , X, p. 87). 

30 — Cf. Chen Mengjia, X / Zhou tongqi duandai (Kaoguxuebao, X, p. 71). 
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c’est le cas dans I’inscription du Nangong Liu ding ^ ; et 

inversement que le tcrmc gong monument se rencontre dans la deuxieme 
formule : c’est le cas dans plusieurs inscriptions comme celle du Xicao 

ding^, ^ ou celle du Li ding MA . En verite, ces formules 
n’ont aucun caractere narratif, et il n’y a pas lieu de chercher entre elles 
un rapport qui serait celui de deux evenements successifs : la premiere 
se rattache a la datation qu’elle complete par la donnee du lieu, lequel 
peut etre presente aussi bien comme celui d’une residence que comme 
celui d’un sanctuaire ; la seconde se rattache a I’enregistrement des 
formes de la solennite du mandat royal, formes qui ne sont pas rap- 
portees episodiquement mais rituellement. Rien n’empeche done que 
parfois un meme sanctuaire soit mentionne dans chaque formule, 
d’abord pour signaler le lieu duquel est datee la ceremonie, ensuite 
pour signaler un detail de la procedure rituelle de cette ceremonie. 

Tang Lan va cependant trop loin lorsque, pour prouver que le 
terme gong monument s’applique a des sanctuaires dedies a des defunts, 
il s’efforce d’etablir que les vocables particuliers appliques en epi- 
graphie a des designations, quelles qu’elles soient, d’edifices cultuels, 
sont des noms propres d’ancetres royaux. A faire cette demonstration 
il a consacre un travail tres approfondi centre sur I’interpretation de 

I’expression Kanggong]^ S , qu’il comprend au sens de sanctuaire 
(gong) du defunt roi Kang (Kang) (31). Cette these est de grave conse- 
quence, car I’expression etudiee, la plus frequente de toutes celles du 

genre, se rencontre dans le texte inscrit du Ling yi , auquel sont 

apparentees plusieurs inscriptions de haute epoque Zhou, inscriptions 
qui, si I’interpretation de Tang Lan etait fondee, devraient toutes etre 
considerees comme posterieures au deces du roi Kang, ce dont resul- 
terait la remise en cause, de proche en proche, du classement de I’en- 
semble des bronzes de la premiere partie de la dynastie. Tang Lan n’a 
pas recule devant I’ampleur des implications de ses analyses, et il a 
precede effectivement a une revision generale de la chronologic des 
inscriptions Zhou les plus anciennes, non sans soulever beaucoup plus 
de difficultes que son hypothese n’en resolvait, ce qui suffit deja a 
faire revoquer celle-ci en doute. Mais sans aller jusqu’a I’examen, som- 
me toute insuffisamment concluant dans I’etat actuel des recherches, 
de toutes les consequences de la these en matiere de chronologic, 


31 _ Ce travail, qui est I'approfondissement et la generalisation de I'article intitul§ 
Zuoci Ling zun ji Zuoci Ling yi ming kao (Beijing daxue guoxuejikan, IV, 1 ) 
a paru sous le titre Xi Zhou tongqi duandaizhong di Kanggong wenti en 1 962 
(Kaoguxuebao , XXIX). C'est k travers ce dernier travail seulement que la 
these de Tang Lan sera discut§e ici, la revue dans laquelle le pr6c6dent article 
avait paru n'6tant pas accessible hors de Chine. 
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voyons simplement la fragilite de rargumentation qui I’etaie direc- 

tement. Celle-ci est fondee sur quatre raisons 

1) une identification du Kanggong comme sanctuaire du defunt roi 
Kang a partir de Tinscription du Ling yi ; 

2) I’analogie, dans les formules epigraphiques designant des sanctuaires, 
du vocable Kang et des vocables Zhao, Mu, Ti et La interpretes com- 
me les noms des rois Zhao, Mu, Yi et Li ; 

3) le rapprochement de ces formules epigraphiques et de plusieurs pas- 
sages des textes de la tradition litteraire ou effectivement des sanc- 
tuaires sont denommes selon les noms des rois defunts ; 

4) rhomonymie des noms propres des rois Zhao et Mu et des noms 
rituels des cotes zhao et mu du dispositif des temples ancestraux. 


Le premier argument porte done sur Tinscription du Ling yi que 
voici : 


«Or done, au 8e mois, le signe astrologique du jour etant dans la 
mansion jVarAen, le roi donna mandat a Mingbao 3^ fils de Zhou- 


gong , de diriger les trois services et les corps des quatre points 

cardinaux, de conferer les charges aux officiers, au personnel des ser- 
vices, aux fonctionnaires. 

«Au jour dinghai, il (Mingbao) ordonna a Ce ^ de faire la procla- 
mation liturgique (de ce mandat) dans le Monument de Zhougong. Le 
due (Mingbao) lui ordonna (egalement) de s’en aller rassembler les 
officiers, le personnel des services, les fonctionnaires. 

«Or done, au lOe mois, au premier quartier de la lune, au jour 
guivjei, le due Ming(bao), le matin, se rendit a la nouvelle (capitale) 
Zhou, et donna ses ordres, II executa son mandat a I’egard des trois 
services. A I’egard et des officiers, du personnel des services, des fonc- 
tionnaires, et de tous les chefs, et des responsables de circonscription, 
et des cent corporations, et de tous les seigneurs feodaux, marquis, 
hauts-barons, barons, il executa son mandat relatif aux corps des 
quatre points cardinaux. 


«Tout son mandat etant accompli, au jour jiashen, le due Ming 

(bao) sacrifia une victime dans le Jmggong . 

« Au ']o\xv yiyou, il sacrifia une victime dans le Kanggong 

«Tout ceci accompli, il sacrifia une victime dans le (palais ?) 
royal. 


«Le due Ming(bao) revint du (palais ?) royal. 

«Le due Ming(bao) donna a Kang Shi 7D de I’alcool de millet, 
du metal et des bestiaux, en lui disant d’en faire usage pour le service 


liturgique fen^0. . 
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«I1 donna a Ling ^ de I’alcool de millet, du metal et des bestiaux, 
en lui disant d’en faire usage pour le service liturgique fen)^% . 

«Puis il leur donna ses ordres en disant : 

«Voici done que je vous donne mes ordres a vous deux, Kang et 
Ce. Tous deux, assistez a droite et a gauche les fonctionnaires qui sont 
sous votre autorite et vos collegues. 

«Le notaire Ling ^ ose exalter le due Ming(bao), chef, pour sa 
liberalite, grace a laquelle il a fait faire ce precieux vase a offrandes 

dedi^ a son pere Ding 'X . Il ose faire servir la munificence du due Ming 
(bao) a la memoire de son pere Ding, de telle sorte que son pere Ding 
en soit illustre» . 

L’inscription se termine par une marque pictographique de style 
Yin qui en atteste la haute antiquite. 

Elle est I’ceuvre d’un personnage dont le nom de clan est Cc jk:. ; 

le nom personnel Ling , et la fonction celle dezuoce notaire 

(litteralement redacteur des chartes), fonction fort importainte a cette 

epoque, et sans doute confondue avec celle d’annaliste shi . L’usage 
par Ce Ling d’une marque de style Yin implique que ce personnage 
etait de race Yin, ce qui etait vraisemblablement le cas au debut de la 
dynastie Zhou pour tous les detenteurs des functions hautement tech- 
niques exigeant la maftrise de I’ecriture. La piece inscrite, un vase de 

bronze rituel de type yi destine au service de I’alcool dans les sacri- 
fices, est plus specialement dediee au pere defunt de Ce Ling, nomme 
Ding. Elle enregistre principalement le mandat qui fait de Ce Ling ainsi 
que d’un autre officier nomme Kang Shi les fondes de pouvoir du due 
Mingbao. Ce mandat n’est pas un mandat royal, mais un mandat ema- 
nant du due Mingbao lui-meme.Toutefois, pour faire valoir I’importance 
du mandat decerne a Ce Ling, I’inscription evoque accessoirement, — et 
e’est en cela d’ailleurs qu’elle est particulierement interessante — , le 
mandat royal au titre duquel le due Mingbao, en tant que tel, a promu 
Ce Ling dans sa charge. 

Ce mandat royal conferait a son recipiendaire la plus haute de 
toutes les charges de grand officier de la royaute : celle de chef supreme 
de toute I’administration centrale et de toute la hierarchie extra- 
metropolitaine, y compris la hierarchie feodale. Il s’agit non pas d’une 
infeodation, mais d’une nomination au plus eleve des offices attache 
a la maison du roi, celui qui avait ete confie a Zhougong Dan. L’ins- 
cription rapporte comment un descendant de celui-ci en a re^u a son 
tour la responsabilite. Que le recipiendaire soit un descendant de Zhou- 
gong Dan resulte du fait qu’il a fait proclamer son mandat dans le 



90 


LA VOTE ROY ALE 


Monument de Zhougong, c’est-a-dire dans le sanctuaire du petit culte 
dedie a Zhougong, ainsi que doit le faire a I’adresse de ses anc^tres tout 
descendant qui regoit une dignite. 

Ici surgit une difficulte : pourquoi ce sanctuaire est-il designe 
comme gong monument, c’est-a-dire comme sanctuaire du petit culte, 

alors que Zhougong a regu, on I’a vu, statut d’ancetre fondateur de 
rang royal, de telle sorte que son sanctuaire est traditionnellement 
designe a Lu comme le Damiao Grand temple, et pourquoi ce sanc- 
tuaire est-il d’autre part denomme exceptionnellement selon le titre de 
Zhougong ? Sur le premier point, il faut repondre que le sanctuaire en 
question est certainement different du Grand temple de Lu. La cere- 
monie de proclamation qui y a ete faite s’est deroulee au jour dinghai, 
soit le quatrieme jour apres le jour jVa^/ien de la solennite de la collation 
du mandat, laquelle a certainement eu lieu dans la capitale (ancienne) 
de Zhou : la distance de plusieurs centaines de kilometres separant Lu 
de Zhou n’aurait pu ^tre franchie en deux jours. Le sanctuaire mention- 
ne dans I’inscription doit done etre un sanctuaire voue plus particu- 
lierement au culte des ancetres proches, — raison pour laquelle il est 
appele gong monument —, et attache a la residence du recipiendaire, 
tenu aux devoirs de ce culte, quelque part dans le domaine metro- 
politain. Toutefois, etant donne le statut exceptionnel de Zhougong, 
il est vraisemblable que ses manes devaient faire par derogation I’objet 
de manifestations cultuelles d’£tat meme dans ce sanctuaire familial, 
lequel de ce fait a pu s’individualiser au rang du personnage lui-meme 
qui y etait honore et pas seulement se specifier au niveau du culte regu- 
lier qui s’y deroulait : ainsi s’expliquerait la denomination insolite de 
Monument de Zhougong au lieu de celle qui serait plus reguliere de 
Monument du due Mingbao, les sanctuaires non royaux etant genera- 
lement designes indirectement du nom de celui duquel ils relevent (32). 

Quant a I’analyse de Tang Lan, elle porte sur deux problemes 
particulierement difficiles : la determination precise de la nature des 
trois edifices dans lesquels le recipiendaire du mandat royal precede 
successivement a des sacrifices : le Jinggong, le Kanggong, le (palais ?) 
royal ; et sur I’identification de ce recipiendaire. 

Des trois edifices, le dernier est mentionne eliptiquement dans le 
texte par le seul qualificatif de wang ^ royal. Tang Lan I’interprete 

comme une abreviation de Wangcheng ^ le Castel royal edifie 

au voisinage de la nouvelle capitale Zhou selon le Hanshu . 

Shirakawa Shizuka n’a pas tort de preferer une interpretation moins 


32 — Cf. infra, p. 1 16 
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recherchee et de lire id wang (gong) ^ (t) (palms) royal, en obser- 
vant qu independamment des sanctuaires annexes, le palais royal com- 
portait egalement une grande salle se pr^tant a des ceremonies cul- 
tuelles (33). Mais I’essentiel de Targumentation porte sur I’expression 
Jinggong, ou le mot Jing est traite comme etant etymologiquement le 
nom geographique du site le plus ancien qu’aient occupe les Zhou, et 
par suite comme etant devenu synonyme de zong ancestral, de telle 
sorte que Jii^ggong serait une variante de Zonggong le monument 

ancestral cite dans le Yishu comme le deuxieme des cinq 

monuments edifies par Zhougong dans la nouvelle capitale Zhou (34). 
Des lors, le Kanggong cite dans I’inscription a la suite du Jinggong ne 
peut manquer de correspondre au Kanggong temple du pete dejunt 
cite dans le Yishu a la suite du Zonggong monument ancestral, et il 
suffit d’etablir que I’inscription date du regne du successeur du roi 
Kang, c’est-a-dire du roi Zhao, pour pouvoir conclure que, le pere de- 
funt etant alors le roi Kang, la formule Kanggong doit s’interpreter au 
sens de Monument (du roi defunt) Kang. 


Pour cette deuxieme partie de la demonstration, Tang Lan s’ef- 
force de prouver que le due Mingbao de I’inscription ne peut etre qu’au 
plus tot un petit-fils de Zhougong Dan, entre en fonction sous le regne 

du roi Zhao. La preface du Shujing ^^^^signale que le premier succes- 
seur de Zhougong Dan fut Jun Chen , et que sous le roi Kang 

leur charge etait assumee par Bigong . Si ni I’un ni I’autre ne sont 

le due Mingbao, ce dernier doit etre place soit entre eux, soit apres 
eux. Entre eux, pense Tang Lan, ce n’est pas possible car aucun des fils 

de Zhougong Dan autre que Boqin ^ , fieffe a Lu, et que Jun Chen 

lui-meme, a savoir aucun des seigneurs de Fan /L, de Jiang , de Xing 

JfP , de Mao ^ , de Zuoj^^ et de Ji^’ n’a de titre correspondant a 
celui de Mingbao, et d’ailleurs n’occupe non plus de position assez ele- 
vee pour avoir pu etre appele aux hautes fonctions d’abord confiees a 
Zhougong Dan. Reste done que Mingbao ait succede a Bigong. Sans 
doute etait-il, pense Tang Lan, de la generation des oncles du roi 
Zhao, lequel I’aurait choisi pour occuper la charge la plus importante 
du royaume. 


Cette these entraine naturellement un decalage de deux gene- 
rations de la datation non seulement du Ling yi, mais encore de toutes 


33 — Cf . Shirakawa Shizuka, Hakutsuru bijutsukan shi. No 6, p. 300. 

34 — Cf. le texte du Yizhoushu cite supra, p. 77. 
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les pieces contemporaines, notamment du Ling gui ^ %% > decalage sur 
lequel Tang Lan est en desaccord avec tons les autres paleographes. 
Mais m^me ces raisons de classement chronologique des bronzes mises a 
part, du point de vue de la coherence de la seule inscription directement 
en cause la demonstration demeure insuffisante. Tout au debut du tex- 
te inscrit, Mingbao est presente comme le fils de Zhougong. Pour en 
faire le petit-fils de Zhougong Dan, Tang Lan doit done considerer que 
dans cette phrase I’expression Zhougong designe le deuxieme tenant du 
titre, a savoir Jun Chen. Theoriquement admissible, cette interpretation 

ne Test guere en fait. Des lors que Mingbao se prevalait de sa gene- 
alogie, comment serait-il vraisemblable qu’il se soit fait designer seule- 
ment comme fils de I’obscur Jun Chen et pas comme petit-fils de 
I’illustre Zhougong Dan, si ce dernier etait son grand-pere ? Dans toute 
la tradition chinoise, lorsque le titre de Zhougong n’est pas autrement 
precise, il designe le grand Zhougong, frere du roi Wu ; a fortiori pour 
un descendant qui se reclame de son lignage. Si Mingbao se fait desi- 
gner par son subordonne Ce Ling comme le fils de Zhougong, ce ne 
peut etre manifestement que comme le fils du premier tenant du titre ; 
et s’il avait ete fils du deuxieme tenant du titre seulement, a la refe- 
rence faite a son pere il aurait assurement ajoute quelque formule fai- 
sant reference a son grand-pere et attestant encore beaucoup mieux la 
presence dans sa lignee de la vertu le qualifiant comme soutien de la 
royaute. Les offices n’etant pas hereditaires, on I’a vu, ce qui legitime 
le renouvellement au profit d’un descendant du mandat anterieurement 
confere a un ascendant n’est pas, dans la Chine archaique, le droit du 
fils de succeder a son pere, mais la continuation de la vertu d’un grand 
homme dans sa posterite. 

Reste alors a montrer comment Mingbao peut etre un des fils 
historiquement connu de Zhougong Dan. Entre toutes les hypotheses 
qui ont ete presentees en ce sens, la plus coherente est celle de Chen 
Mengjia, qui identifie Mingbao a Jun Chen par le parallelisme des divers 
titres et appellations applicables a cet unique personnage et des divers 
titres et appellations effectivement appliques a son homologue Jun 

Shi^ , alias Shaogong ^ , alias Dabao De meme que les 

dues successifs de Zhou etaient des grands officiers de la royaute plus 
specialement charges de la region metropolitaine de Zhou, d’ou leur 
titre de Zhougong^ les due successifs de Shao etaient des grands offi- 
ciers plus specialement charges de la region metropolitaine de Shao, 
d’ou leur titre de Shaogong. Si I’un des dues de Shao a pu etre appele 

Jun Shi ^ Prince Shi (Shi etant son nom personnel) et qualifie 

d’autre part de Dabao il n’y a rien d’anormal a ce qu’un due dc 

Zhou, en I’occurence le recipiendaire du mandat evoque dans I’inscrip- 
tion du Ling Yt, soit qualifie dans cette inscription comme Mingbao et 
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ailleurs, dans les textes historiques, appele Jun Chen Prince Chen. Chen, 
comme Shi d’autre part, est le nom personnel ; due, le titre attache a 
I’office r^tribue par I’apanage de Zhou oude Shao jun prince, un autre 
titre utilise seulement comme appellatif devant le nom personnel ; 
et enfin Mingbao ou Dabao,un troisieme titre particulier. Bao signifie 
en efiet protecteur. Les dues de Zhou et de Shao etaient les deuxpro- 
tecteurs de la royaute. Bien que Chen Mengjia, a la suite de Guo Moruo, 
voit dans Ming de Mingbao un nom geographique d’apanage, il paraft 
plus vraisemblable que ming soit ici un simple qualificatif signifiant 
eclaire, et que les dues de Zhou aient ete appeles Mingbao Protecteurs 
eclaires de la meme faqon que parallHement les dues de Shao etaient 
appeles Dabao Grands protecteurs. En fin de compte, bien qu’il n’existe 
aucune preuve positive que les titres de Mingbao Protecteur eclaire, 
ou de Ming(bao) gong due (Protecteur) eclaire aient bien ete ceux de 
Jun Chen, il suffit qu’aucune incomptabilite n’empeche de rapporter 
ces titres a ce personnage pour que soit reconnue comme coherente 
I’interpretation la plus naturelle de I’expression fils de Zhougong, a 
savoir celle qui fait du recipiendaire du mandat royal evoque dans le 
Ling yi le fils et non le petit-fils de Zhougong Dan (35). 

Dans ces conditions, etant donne que Zhougong Dan est mort, — et 
que par consequent son fils lui a succede — , sous le regne du roi Cheng, 
la piece en question date de ce regne, et le sanctuaire designe comme le 
Kanggong ne peut en aucune faqon etre le sanctuaire du defuht roi 
Kang, successeur du roi Cheng. Si par impossible ce sanctuaire etait bien 
celui du defunt roi Kang, on comprendrait mal, d’ailleurs, pourquoi des 
deux sanctuaires royaux cites dans I’inscription I’un, le Kanggong, soit 
designe du nom du defunt auquel il etait dedie, et I’autre, le Jtnggong, 
ne le soit pas de la meme maniere. Une telle dissymetrie serait tout-a- 
fait anormale entre deux sanctuaires appartenant tous deux a la classe 
des gong, des monuments du culte des ancetres proches. 

Plus generalement, comment expliquer que seul le sanctuaire 
dedie au roi Kang soil, dans I’ensemble des inscriptions, designe du 

nom meme de Pancetre qui y etait honore ? Cela n ’etait gu^re admis- 
sible. C’est pourquoi Tang Lan s’est efforce de trouver trace d’autres 
sanctuaires designes, de la meme faqon, des noms des defunts auxquels 
ils etaient consacres ; et de cette enquete, tenue pour positive, il a tire 
son second argument, encore beaucoup plus fragile que le premier 
comme nous allons le voir. 

La premiere expression a laquelle se refere Tang Lan a cet egard 
est celle de Chenggong , qu’il interpr^e au sens de Monument du 


35 - Sur tout ce qui pr6c6de, cf. Shirakawa Shizuka, Hakutsuru bijutsukan shi. 
No 6, p. 278 3 287. 
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roi Cheng. Elle figure au debut de I’inscription du Hu hu life. : 

«Or done, au premier mois, au premier quartier de la lune, au jour 
dinghai, \c xo\ dicceddi 2M Chenggong... ». 

Cependant, cette piece, dont la situation chronologique exacte 
depend de I’identification discutee de son auteur comme auteur ega- 


lement de Hu ding 


6 ( 1 . 


est en tout etat de cause une piece datable 


au plus tot du regne de Xiao wang '^.i-(36). II y est expressement 
indique que le mandat confere au recipiendaire I’est par renouvellement 
de celui que les rois precedents avaient confere a son pere et a son 
grand-pere. La ceremonie de la collation du nouveau mandat a done 
normalement du se passer dans Tun des sanctuaires des plus proches 
ancetres royaux, et on voit mal pour quelle raison elle se serait deroulee 
dans le sanctuaire du roi Cheng, trisai'eul du roi Xiao (a supposer qu’il 
s’agisse d’une piece de ce regne et non d’une piece encore plus tardive), 
mais son predecesseur sur le trone des rois Zhou a distance de six gene- 
rations, le roi Xiao ayant succede a son neveu. En outre, pourquoi men- 
tion serait-elle faite du sanctuaire du roi Cheng seulement si tard dans 
I’histoire de la dynastie, aucune des inscriptions des regnes du roi Kang 
et du roi Zhao, fils et petit-fils du roi Cheng, inspires par consequent 
d’une particuliere piete envers lui, ne renfermant I’expression Cheng- 
gong? Pour expliquer cette anomalie, Shirakawa Shizuka imagine que 
le sanctuaire du roi Cheng n’aurait pris de I’importance qu’apres une 
reconstruction consecutive a la disparition de tous les sanctuaires de 
I’ancienne capitale Zhou (37) ; mais il n’est guere vraisemblable que le 
sanctuaire reconstruit d’un lointain ai'eul ait pu prendre pour ses des- 
cendants une signification que n’avait pas aux yeux du fils ou du petit- 
fils le temple primitif du pere ou du grand-pere. 


Guo Moruo avait donne de I’cxpression Chenggong une interpre- 
tation plus plausible en considerant le mot Cheng comme le nom propre 
non pas du defunt auquel le sanctuaire etait dedie, mais du chef de 
culte vivant duquel relevait ce sanctuaire (38). Mais il a fallu renoncer a 
cette explication lorsqu’il est apparu qu’aucun personnage nomme 
Cheng n’apparaissait dans les inscriptions de meme epoque, celui qui 
avait ete pris pour tel, I’auteur du soi-disant Cheng ding, portant en 


36 — Cf. Shirakawa Shizuka, Hakutsuru bijutsukan shi, No 23, p. 151-152. 

37— Cette suggestion est presentee h propos de I'inscriptiop du Wu fangding^ 

, sur laquelle on reviendra. Cf. Shirakawa Sh\zuk.a, Hakutsuru bijutsu- 
kan shi. No 19, p. 373. 

38— Cf. Guo Moruo, Liang Zhou jinwenci daxi kaoshi (P6kin 1958), fo 100. 
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realite le nom de Yu ^ , confondu avec le nom de ChengA^ par suite 
d’une mauvaise lecture (39). De toute maniere, si la ceremonie du man- 
dat s etait deroulee ailleurs que dans un sanctuaire royal, elle n’aurait 
pu avoir lieu que chez le recipiendaire lui-meme, Hu, ou chez celui qui 

etait charge de I’assister, en I’occurence un certain Jinggong ^ , et 

nullement chez quelque nomme Cheng etranger a I’acte tel que le rap- 
porte I’inscription.. 

Finalement, pourquoi ne pas considerer que le mot cheng 
signifie simplement acheve, et a ete applique a un sanctuaire qui venait 
d’etre reconstruit apres quelque accident comme il en etait arrive un en 
588 au sanctuaire du due Xuan selon les annales de Lu ? L’expression 
chenggong monument acheve a pu designer de fa^on suffisamment ex- 
plicite pour les contemporains un sanctuaire qui venait d’etre restaure, 

ou meme construit k neuf dans une nouvelle residence du roi,(40). 
Cette interpretation permet de rendre compte egalement de I’expression 
chengdashi grande salle achevee, qui figure au debut de I’inscription du 

Wu fangding • 

«Or done, au 2e mois, au premier quartier de la lune, au jour ding- 
hai, le roi etant a Zhou dans la grande salle achevee, le matin, le roi 
acceda au temple ...r> . 

Pour Tang Lan, qui ne fait aucune difference exxtxe gong monument 
et miao temple, il s’agit ici egalement du sanctuaire du roi Cheng. 
Mais la lecture de Cheng comme nom du fils du roi Wu est trop mal 
fondee dans I’exemple de I’inscription do. Hu hu pour qu’elle soit main- 
tenant opposable a la distinction des temples miap et des moHuments 
gong. Si donc'le mot cheng se rencoritre tantot associe a gong monu- 
ment, et tantot associe a miao temple, e’est qu’il ne s’agit pas d’un nom 
propre, mais d’un simple qualificatif employe, exceptionnellement, 
pour designer un sanctuaire neuf ou remis a neuf. 

L’expression xingong nouveau monument, se rencontre 

egalement dans les inscriptions. Ainsi dans celle du couvercle du Shi 

Ju gui 

«Or done, au troisieme cycle (annuel) de la liturgie royale, au 4e 
mois, au 2e quartier de la lune, au jour xinyou, le roi etant a Zhou, il 
acceda au nouveau monument... ». 


39 — Cf. Shirakawa Shizuka, Hakutsuru bijutsukan shi. No 19, p. 373. 

40 — L'expression chengmiao temple achev4, au sens de temple dont la 

construction est termin^e, figure par exempie au d^but du ch. 73 et au debut 
du ch. 74 du Da Dai Hji (cf. Da Dai ///V jiequ, ed. du Shijie shuju, Taibei 19667 
livre X, f o 9 et fo 1 1 ). 
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Ou encore dans I’inscription du 2e Xicao ding 7^. t ^ : 

«Or done, en la 15e annee, au 5e mois, au 2e quartier de la lune, 
au jour renwu, le roi Gong etant a Zhou, au nouveau monument. 

Cette expression, a en juger par les commentaires canoniques du 
Chunqiu au chapitre de la 3e annee de regne du due Cheng ou elle se 
retrouve exactement (41), n’etait pas appliquee a un edifice seulement 
nouveau dans sa construction, mais a un edifice construit en vue de 
I’accomplissement d’un culte nouveau : le culte du pere, nouveau par 
rapport aux cultes des autres ancetres, deja pratiques a la generation 
precedant celle du chef de culte. Dans le cas de I’inscription du 2e 
Xicao ding , par exemple. Tune des tres rares inscriptions exactement 

datees par la mention du nom du roi regnant, ici le roi Gong"^ , le 
nouveau monument est le sanctuaire du culte du pere defunt du roi 
Gong, a savoir du defunt roi Mu. Par la I’expression xingong nouveau 
monument se distingue des expressions chenggong monument acheve 
ou chengdashi grande salle achevee (d’un temple), lesquelles, si I’inter- 
pretation precedemment proposee est correcte, etaient appliquees, elles, 

a des sanctuaires materiellement neufs mais qui pouvaient etre affectes 
a des cultes existant depuis la generation precedente au moins. 

L’expression xingong nouveau monument se presente d’autre 
part en composition avec I’expression Kanggong dans la formule Kang- 

gong xingong , qui implique que Kanggong est suscep- 

tible de prendre une acception collective, les monuments Kang, et qui 
doit se traduire : le nouveau monument des monuments Kang. Cette 

formule apparait dans I’inscription du Wang gui 

«Or done, a la 13e annee (du calendrier) royal, au 6e mois, au pre- 
mier quartier de la lune, au jour wuxu, le roi etant au nouveau monu- 
ment des monuments Kang, le matin, le roi acceda a la grande salle...». 

L’expression chenggong, par contre, n’apparait nulle part dans une 
formule du meme genre. En revanche, quatre autres designations de 
monuments se composent de cette fa^on avec le mot Kang, sans doute 
utilise par abreviation de Kang(gong) (Monuments)kang, designations 
auxquelles s’interesse particulierement Tang Lan qui y retrouve quatre 
noms de rois defunts. 

La premiere est celle de Zhaogong qui pour Tang Lan se 

rapporte au sanctuaire du defunt roi Zhao 0^ . Elle apparait dans la 
formule Kang Zhaogong ^ figurant au debut d’une inscription 


41 — Cf. supra, p. 77. 
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repetee sur une dizain^ de bronzes ayant pour auteur un certain Song 

: deux vases hu trois vases ding et cinq vases gui fe : 

«Or done, a la 3e annee, au 5e mois, au 4e quartier de la Tune, au 
jour jiaxu, le roi etant a Zhou a.iiKa7ig Zhaogong, Monument Zhao des 
(monuments)kang, le matin, le roi acceda a la grande salle...». 


L’expression Zhaogong apparaft d’autre 


au debut de I’inscription du Qian gui 



part hors composition 


«Or done, en la 2e annee, au premier mois, au premier quartier de 
la lune, le roi etant a Zhou, au Zhaogong Monument Zhao, au jour 
dinghai le roi acceda a I’auvent des proclamations...)). 


La deuxieme designation relevee par Tang Lan est celle deMugong 
p ^ , interpretee semblablement a la precedente par cet auteur 
comme se rapportant au sanctuaire du roi Mu . Elle apparaft en 

composition avec Kang(gong‘) dans i’inscription du Ke xu 

«Or done, en la 18e annee, au 12e mois, au premier quartier de la 


lune, au jour gengytn, le roi se trouvant a Zhou au Kang Mugong 
Monument Mu des (monuments)Kang...» ; 

et dans I’inscription du Yuan pan :& : 

«Or done, en la 28e annee, au 5e mois, au 3e quartier de la lune, 
au jour gengytn, le roi etant a Zhou, au Kang Mugong Monument Mu 
des (monuments) Kang, le matin, le roi acceda a la grande salle.,.». 

Le Yi gui 4T fe presente une inscription conque un peu diffe- 
remment : 


«Or done, en la 27e annee, au premier mois, au 3e quartier de la 
lune, au jour dtnghai, le roi etant a Zhou, au(x} monument(s) Kang, le 
matin, le roi acceda a la. grande salle Mu...». 


II est clair que la grande salle Mu est la grande salle du. Monument 
Mu des monuments Kang, 

Tang Lan invoque encore a I’appui de sa these, pour ce qui 
ceme le Monument Mu, le debut de I’inscription du Hu ding ’ 

qui se lit comme il suit : 

«Or done, en la premiere annee du calendrier royal, au 6e mois, au 
3e quartier de la lune, au jour yihai, le roi etant a Zhou, dans' la gran- 
de — (un caractere efface, celui du mot salle) du roi Mu, — (un autre 
caractere efface celui du mot (le) roi) profera ces paroles ; 

«Hu, je te donne mandat de remplacer ton grand-pere et ton pere 
comme maftre des affaires de divination. Je te donne un — (caractere 
efface : celui du mot tablier) a parements rouges, — (autre caractere 
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efface, vraisemblablement le nom de quelque autre attribut rituel) 
pour ton service... ». 

A premiere vue ce texte confirme de faqon eclatante la these de 
Tang Lan : ne porte-t-il pas de faqon tout-a-fait explicite la formule 
grande (salle) du roi Mu, dans laquelle la grande salle J’un monument 
est expressement designee du nom du roi defunt auquel est dedie le 
sanctuaire ? A la reflexion, cependant, cette formule apparait au 
contraire comme infirmant I’interpretation en cause. En effet, elle est 
unique dans tout le corpus des inscriptions sur bronze, ce qui signifie : 

1) qu’il est tout-a-fait exceptionnel de designer un szinctuaire du nom 
de I’ancetre auquel ce szinctuaire est dedie ; 

2) que si par exception, reference est faite a I’ancetre auquel le sanc- 
tuaire est dedie, cet ancetre est designe non seulement par son nom 
mais par son titre egalement. 

A I’appui de cette derniere remarque, il est permis de rappeler que 
dans I’inscription du Ling yi le sanctuaire ancestral du recipiendaire 

du mandat royal, designe egalement par la personne de l’anc8tre qui y 
elait honore, on a vu pourquoi. Test par la formule Zhougong gong 
Monument de Zhougong, ou Zhougong est le titre du dedicataire. 

Quant a la premiere remarque, pour la justifier il faut etablir la 
raison du caractere exceptionnel de la formule qui figuie dans I’ins- 
cription du Hu ding. A cet egard, une interpretation originale recemment 
proposee par Tan Jiefu, qui comprend Muwang da(shi ) JL ) 

au sens de grande (salle) (edifiee par) le roi Mu (42) est insuffisamment 
fondee. Car s’il est vrai que, comme I’observe cet auteur, le Zhushu 
jinian rapporte que le roi Mu «etant monte sur le trone, erigea un 
monument zhao» , cet acte n’avait rien d’exceptionnel, tous les rois 
commengant a remplir leurs devoirs cultuels en erigeant un nouveau 
monument aux manes de leur predecesseur, sans que dzins le cas du roi 
Mu le fait ait pu en lui-meme revetir un caractere si particulier que le 
sanctuaire alors edifie continue d’etre designe trois regnes plus laid 
comme celui qu’avait construit le roi Mu (43). Par contre, des lors que 
I’inscription du Hu ding est reconnue comme datant du regne du roi 


42 — Cf. Tan Jiefu, Xi Zhou Mu, qi mingwen zonghe yanjiu (Zhonghua wenshi 

luncong, III, P6kin 1963, p. 70). 

43 — Le passage 6voqu4 du Zhushu jinian se trouve dans la chronique de la lere 

ann^e du regne du roi Mu (6d. Sibubeiyao , p. 16). Nous verrons plus loin 
(cf. infra, p. 120) que le nouveau sanctuaire peut ne pas §tre reellement 
construit de neuf, mais §tre seulement I'ancien sanctuaire rituellement r6nov6. 
Peut-Stre le Zhu^ujinian mentionne-t-ll une construction entidrement h neuf, 
et par 1^ reiativement exceptionnelle. Cependant sur le plan des rites ce n'est 
pas cet aspect materiel qui compte. 
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Xi3.o 9 ainsi cjuc I a ctakli Shirakawa Shizuka cn sc basant sur Pana- 

lyse des donnees calenderiques (44), le contexte historique de I’avene- 
ment de ce roi fonmit une excellente raison de la formule insolite figu- 
rant dans le texte. 

«A la mort du roi Yi (jian) ), ecrit Sima Qian, le frere 

cadet du roi Gong, de nom personnel Bifang , monta sur le trone. 

C’est lui qui est le roi Xiao ^ . A sa mort, les seigneurs feodaux reta- 
blirent sur le trone le fils aine du roi Yi (Jian), de nom personnel 

Xie C'est lui qui est le roi Yi (Xie) ^ (^).» 

Ainsi, le roi Xiao etait le frere du roi Gong, done le fils du roi Mu, 
et il a succede apparemment de maniere tres irreguliere a son neveu le 
roi Yi (de nom personnel Jian), fils du roi Gong et petit-fils du roi Mu. 
Les rites stipulent, on le verra, qu’un sujet regarde son souverain comme 
son pere, et que par consequent le successeur d’un prince defunt, 
successeur qui forcement avait condition de sujet en regard du defunt 
du vivant de ce dernier, prend rang de fils par rapport a lui, quel qu’ait 
ete entre eux la relation reelle de parente. Par suite, le roi Xiao a du 
eriger un sanctuaire de la classe des monuments du culte du pere voue 
aux manes de son predecesseur, le roi Yi (Jian), lequel etait en realite 
son neveu, tandis que le sanctuaire ou etait honore son veritable pere, le 
roi Mu, prenait rang de monument du culte du bisaieul. II est compre- 
hensible que le roi Xiao ait tenu a honorer son propre pere, le roi Mu, 
en utilisant pour une ceremonie liturgique le sanctuaire dedie a cet 
ancetre, et ait repugne a faire designer ce sanctuaire comme I’eut ete 

normalement le monument consacre au culte du bisaieul, culte tres 
amoindri par rapport au culte du pere defunt. La formule grande (salle) 
(du monument) du roi Mu a pu alors etie exceptionnellement utilisee 
pour eviter d’accuser le declassement cultuel des manes du propre pere 
du roi regnant (45). 

Si cette explication est recevable, dans tous les autres cas ou sent 
mentionnes soit un monument Mu ou une grande salle Mu, soil, par 
analogic, un monument 7.hao ou une grande salle Zhao, sans inclusion 


44— Cf. Shirakawa Shizuka, Hakutsuru bijutsukan sht. No 23, p. 146. 

45— 11 est m§me encore plus probable que le sanctuaire d6sign6 comme celui du 
roi Mu dans I'inscrlption 6tait un sanctuaire tout-S-fait irr^gulier pour I'epo- 
que, si, comme il est vraisemblabie, le culte des ancitres proches ne d^passait 
pas deux generations d'ascendants defunts au Xe siecie. Dans ce cas, le sanc- 
tuaire en question aurait ete specialement erige par le roi Xiao pour hono- 
rer son pere le defunt roi Mu dont le culte avait deje cesse car il etait 
rituellement passe au rang de bisaieul. 
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dans la formule du titre de roi^ il faut interpreter a contrario les mots 
mu et zhao comme n’etant pas les noms des rois homonymes, mais des 
designations specifiques des sanctuaires des cultes mineurs selon les 
cotes sur lesquels ils se trouvent places, cotes que le chapitre Wangzhi 
du Liji denomme rituellement, on I’a vu, cote zhao et cote mu. 


Les deux demieres designations de sanctuaire ou Tang Lan retrouve 
des noms de rois defunts sont celle du Kang LagongJ^ Monu- 

ment La des (monuments) Kang et celle du Kangong Chidasht^%^‘^ 
grande salle Chi des monuments Kang. L’une figure dans I’inscrip- 
tion du Ke zhong Ln. : 


«Or done, en la 16e annee, au 9e mois, au premier quartier de la 
lune, au jour gengyin, le roi etant a Zhou, au monument La des 

(monuments) Kang jj^t. — »• 


Tang Lan invoque Thomophonie en pronunciation archaique des 

trois caracteres la ■s lie B. — lij^ pour interpreter le Monument La 
au sens de Monument du (roi defunt) Li. Encore faudrait-il alors que 
I’inscription en cause puisse etre datee d’un regne posterieur k celui du 
roi Li, ce que Tang Lan lui-meme est seul a envisager, tous les autres 

pzdeographes faisant remonter la piece soit au regne du roi Li lui- 

meme, soit plus haut encore dans le temps, au regne du roi Yi (Xie) ^ 

(^^)> voire meme au regne du roi Gong-^. 


Quant a I’autre designation, elle se trouve dans I’inscription du 
Gaoyou Cong ding St 

«Or done, en la 31e annee, au 3e mois, au premier quartier de la 
lune, au jour renchen, le roi etant a Zhou dans la grande salle Chi des 
monuments Kang...». 

Le caractere Chi fy^est une variante citee dans le Shuowen jiezi de 

chi^Mlent utilise comme impressif au sens de majestueusement. Tang 
Lanoeduit de sa substitution, dans Tune des traditions du Shijing, au 

caractere yi ^ qui figure dans I’ode Simu^sj ^idu Xiaoya (46), qu’il 
serait egalement une variante de ce caractere Yi, lequel est celui du nom 

du roi Yi L’argument est irreprochable, mais il ne per- 


46 — Cf. Shijing, ed. Sanshijing zhushu, p. 770. Dans ce passage les motsy/ ^ et 
chi sont pris au sens de distant. 
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met de conclure, apres discussion de la validite de la these dans les 
autres cas precedemment examines, qu’a I’homonymie du nom du roi 
Yi (Xie) et du nom de I’une des classes de monuments du petit culte. 
Le caractere chi est d’ailleurs employe avec une certaine faveur dans 
I’anthroponymie chinoise archaique. II apparait par exemple dans le 

nom de Chishu ^ pere defunt dedicataire du Yi gui'i^^X (47), 

Meme s’il s’agit d’une variante du nom d’un roi, il n’y a done pas lieu 
d’exagerer la portee de cette coincidence. 

L’argumentation de Tang Lan se poursuit par le rappel de nom- 
breux passages de textes historiques ou effectivement des sanctuaires 
sont designes les noms des ancetres auxquels ils sont consacres. Pour- 
tant, aucun des extraits qu’il produit des textes canoniques n’est 
probant, car tous se rapportent a des anomalies rituelles. 

La plupart des citations concernent des sanctuaires irreguliers 
dedies a des ancetres lointains deja sortis des limites du culte cy clique 
et qui, selon le chapitre /ifa du Liji, n’auraient du €tre honores qu’occa- 
sionnellement sur des tertres ou sur des aires sacrificiels. C’est le cas du 

defunt roi Zhuang et du defunt roi Ping ^ auxquels etaient consa- 
cres deux sanctuaires, selon le Zuozhuan, a I’epoque du roi Jing (Gui) 

leur descendant a la dixieme et a la douzieme generation 

respectivement (48). C’est le cas du defunt roi Xiang , auquel, 
selon le Zuozhuan egalement, un sanctuaire etait consacre a I’epoque 

du roi Jing (Gai) son descendant a la huitieme generation (49). 

Quant aux sanctuaires des maisons seigneuriales, le Chunqiu rapporte a 
la 6e annee du regne du due Chengy^'^ij de Lu I’erection d’un monument 

de Wu , e’est-a-dire d’un sanctuaire dedie aux manes du due Wu, 
dont le due Cheng etait le douzieme successeur (50) ; a la lere annee du 

regne du due Ding , I’erection d’un monument de Yang-k^ , e’est-a- 
dire d’un sanctuaire dedie au due Yang, dont le due Ding etait le vingt- 


47 — Le nom 
Jing you 


de Bo Chifu 4^^CL.figure dans une sene d' inscriptions : ceiles du 


■ 


du Jing gui 




du Xianji gui 




a. 


5L , il existe 6ga- 


lement un Chifu zhong ^ un Chi xu 


48 


Cf. Zuozhuan, a la 22e ann6e du regne du due Zhao de Lu {6d. Shisanjing 
zhushu, p. 2031 et p. 2033). 


49 — Cf. Zuozhuan, & la 26e annee du rdgne du due Zhao de Lu (6d. Shisanjing 

zhushu, p. 2101). 

50 — Cf. Zuozhuan, 6d. Shisanjing zhushu, p. 1038. 
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et-unieme successeur (51); a la 3e annee du regne du due Ai > la 
destruction accidentelle de deux sanctuaires existant jusque-la et consa- 

cres respectivement aux manes des dues Huan^S et Xi , predeces- 
seurs du due Ai a distance de neuf regnes et de cinq regnes (52). Le 

Zuozhuan fait encore etat de ceremonie qui eurent lieu a Jin ^ dans 
un monument de Wu, e’est-a-dire dans un sanctuaire dedie au due 

Wu ^ de Jin, lors de Taccession au trone de Zhou /?! , due Dao 
son neuvieme successeur (53), et dans un monument de Wen, e’est-a- 

dire un sanctuaire dedie au due Wen ^ , a I’epoque du due Qingli^ , 
son neuvieme successeur (54) ;enfin, le meme texte signale un triomphe 

execute par Chen Wuyu a Qi dans un monument de Xiang^^ 

e’est-a-dire un sanctuaire dedie au due Xiang, sous le regne du due 

Ling '%SS. , son septieme successeur (55). 


II ne s’agit dans tous ces exemples que d'irregularites rituelles 
relevees par I’Annaliste. Le commentaire canonique I’explique clai- 
rement dans le cas de I’erection du monument de Wu par le due 

Cheng/^")^ de Lu : 

«Pourquoi cette erection (est-elle signalee dans le Chunqiu) ? 
Parce qu’il n’etait pas convenable d’eriger (un tel sanctuaire). Eriger 
un monument de Wu etait contraire aux rites». (56) 


Et He Xiu glose ce commentaire en disant : 

«Selon les rites, le Fils du Ciel et les seigneurs feodaux n’eri- 
geaient que cinq temples... 


wL’erection d’un monument de Wu revele la decadence des temps : 
on negligeait beaucoup ses devoirs d’homme et on preferait s’en re- 
mettre a la bonne fortune que Ton demandait aux esprits. Voila pour- 


quoi (I’Annaliste) signale le fait, qu’il juge grave. Zangsun 


51 — Cf. Zuozhuan, 4d. Shisanjing zhushu . p. 2189. 

52 — Cf. Zuozhuan , 6d. Shisanjing zhushu , p. 231 9. 

53 — Cf. Zuozhuan, ei la 18e ann^e de regne du due Cheng de Lu (6d. Shisanjing 

zhushu, p. 1 140). 

54 — Cf. Zuozhuan, h la 17e ann6e du r6gne du due Zhao de Lu (6d. Shisanjing 

zhushu, p. 1950). 

55 — Cf. Zuozhuan , S la 16e ann6e du regne du due Xiang de Lu (ed. Shisanjing 

zhushu, p. 1215). 

56 — Cf. Gongyangzhuan (^d. Shisanjing zhushu, p. 520). 
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ay ant triomphe dans une expedition contre Qi, on erigea un monument 
de Wu ^ ». (57) 


Le due Wu, dont le nom signifie le due Guerrier^ avail ete implore 
pour le sueees des armes de Lu. Apres ia vietoire, au lieu d’une sim- 
ple ceremonie d’aetion de grace sur une aire temporaire, un sanctuaire 
pennanent fut edifle pour honorer cet ancetre exorable : manifestation 
condamnable de I’esprit de superstition ruinant le sens des rites et pro- 
voquant la desorganisation des structures cultuelles de I’ordre feodal. 
Le grand nombre des sanctuaires irreguliers de ce genre revele la force 
des tendances superstitieuses anti-rituelles. Confucius lui-meme s’en 
emouvait en son temps. Apprenant I’accident qui avail detruit a Lu les 
sanctuaires dedies au due Huan et au due Xi, il s’ecria, rapporte le 

Zuozhuan, «Voila bien pour Huan et Xi !», voulant dire, commente 
Du Yu, qu'il etait juste que le Ciel ait detruit ces temples qui auraient 
du avoir disparu depuis le temps que leurs dedicataires avaient cesse 
d’etre des ancetres proches (58). 


II faut, quant a ce dernier point, rappeler qu’en vertu du prin- 
cipe que tout successeur d’un chef de culte lui tient lieu de fils, la 
proximite n’etait pas comptee en degres reels d’ascendance, en nombre 
de generations vraies, mais en degres rituels, franchis a chaque suc- 
cession meme quand le successeur etait en realite le frere du prede- 

cesseur. Le due Xiang ^|_ de Qi , par exemple, etait de la gene* 
ration du bisai'eul du due Ling son septieme successeur, car au due 


Xiang avait succede son frere Huan:^ii, auquel avaient succede a leur 
tour I’un apres I’autre ses quatre fils Xiao ^ , Zhao , yi'^'^et HuiS- 


puis Ic fils de Hui , Qing et le fils de Qing, Ling ^ ; neanmoins, 
malgre la regie de la continuation du culte d’un ancetre proche jusqu’a 
la generation de son amere-petit-fils, sous le regne du due Ling aucun 
sanctuaire specialement affecte au culte de son bisai’eul Huan, et encore 
moins au culte du frere de celui-ci, Xiang, ne devait regulierement exis- 
ter, car alors auraient du etre maintenus a fortiori des temples affectes 
aux cultes de chacun des quatre fils de Huan, outre celui qui etait 
affecte au culte de son petit-fils Qing, pere defunt du due regnant, ce 
qui aurait entraine une multiplication inadmissible des sanctuaires de la 
maison seigneuriale de Qi au dela du nombre rituel de quatre monu- 
ments dedies aux ancetres proches et s’ajoutant au temple de I’ancetre 


fondateur. 


57 — Commentaire du Gongyangzhuan (6d. Shisan/ing zhushu , p. 521). 

58- Cf. Zuozhuan (ed. Shisanjing zhushu. p. 2321), avec le commentaire du 
passage par Du Yu. 
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Le Chunqiu et le Zuozhuan offrent cependant des exemples de 
sanctuaires reguliers designes du nom de I’ancetre auquel se rapporte 
le culte qui s’y deroule. Le premier de ces exemples, cites par Tang 

Lan, est celui du monument de Huan c’est-a-dire du sanctuaire du 
defunt due Huan de Lu, mentionne en ces termes a la 23e et a la 24e 
annee du regne du due Zhuang son fils, done a une epoque ou il etait 
parfaitement regulier, par le Chunqiu. Toutefois, quel est done le con- 

J^h 

texte de ces mentions ? A la 23e annee du regne du due Zhuang ^i_, 
I’Annaliste signale qu’«en automne on peignit en rouge les colonnes du 
monument de Huanrt ; et a la 24e annee, qu’«au printemps on sculpta 
les poutres du monuments de Huan» (59). II y avait la, disent les com- 
mentaires, deux entorses aux rites, car les sanctuaires ancestraux des 
maisons seigneuriales devaient avoir des colonnes peintes en noir et des 
poutres non sculptees. Or, ces entorses aux rites prenaient en I’espece 

un caractere particulierement odieux, car elles etaient inspirees par le 
desir d’embellir le sanctuaire ou allait etre re<;ue la fiancee du due 
regnant, fiancee qui n’etait autre que la fille du meurtrier de son pere le 
due Huan. Voila done que le sanctuaire du pere defunt etait denature, 
et denature pour les beaux yeux d’une princesse que jamais le fils 
n’aurait du epouser puisqu’elle appartenait a une famille envers laquelle 
il avait au contraire un devoir filial de vengeance. Aussi TAnnaliste, 
revoke, se refuse-t-il a designer dans les formes rituelles le sanctuaire du 
pere defunt comme sanctuaire du pere ; il le designe simplement, et par 
exception a la regie, comme monument de Huan, ce qui est une faqon 
indirecte de denier au due Zhuang, fils impie, sa qualite de fils. Apres 
avoir sommairement rappele cette accumulation de fautes contre les 
rites, le commentaire canonique de Gouliang poursuit en ces termes : 

«La sculpture des poutres du monument de Huan et la peinture 
en rouge des colonnes de ce monument sont (relevees par I’Annaliste 
pour) un blame. L’expression monument de Huan est utilisee par haine 
de Zhuang)) (60). 

Et Fan Ning-.Sj'^ y ajoute la glose suivante ; 

«(L’Annaliste) n’emploie pas I’expression nouveau monument, 
mais celle de monument de Huan parce que Huan a ete tue par (le 
due de) Qi et que son temple ancestral est pourtant enjolive pour faire 


69 — Cf. Chunqiu, k la 23e et k la 24e ann6e de regne du due Zhuang de Lu {Zuo- 
zhuan, 6d. Shisanjing zhushu, p. 414 et p 415). Dans le texte de I'article de 
Tang Lan (Kaoguxuebao, XXIX, Pekin 1962, p. 23) une faute d' impression 

a transforme dans le second des passages cit§s le monument de Huan en 

monument de Xiang 

60 — Cf. Gou/iangzhuan {kd.Shisanjing zhushu, p. 137). 
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honneur k une fille de ce pays avec lequel (Lu) a une vendetta : il 
marque ainsi le caractere odieux de la conduite de Zhuang qui n’est pas 
celle d’un fils» (61). 

Si d’autre part on se reporte, au commentaire canonique de 
Gongyang, a I’expression nouveau monument, employee a propos du 

sanctuaire du defunt due Xuan dans les annales de la 3e ahnee du 

regne de son fils le due Cheng ^ , on y trouve ces lignes : 

«Pourquoi le monument de Xuan est-il appele nouveau monu- 
ment ? Paree qu’il serait insupportable de le designer (direetement 
eomme le sanetuaire de Xuan)» (62). 

Et He Xiu preeise : 

«Un fils pieux, dans sa douleur, ne supporterait pas de designer 
direetement (le sanctuaire dedie aux manes de son pere)» (63). 

En somme, la mention dans le Chunqiu du monument de Huan a 
I’epoque du regne du due. Zhuang de Lu prouve, par sa nature excep- 
tionnelle amplement soulignee dans tous les commentaires, exactement 
le contraire que ce que Tang voulait demontrer . elle atteste qu’il 
est anormal de designer un sanctuaire regulier du nom de I’ancetre 
auquel ce sanctuaire est dedie. 

Reste I’autre exemple, celui du monument de Wu 71^ , mentionne 

comme tel dans le Zuozhuan rapportant que Chonger ^ , petit-fils 

du due Wu 2^ de Jin auquel etait dedie ce sanctuaire, y tint sa 
premiere audience. II importe ici de prendre en consideration les cir- 
constcuices de I’evenement : Chonger, fils du deuxieme lit du due 

, est sur le point d’achever de conquerir le pouvoir a Jin sur 

son demi-frere le due Huai fM._(ou Hui ^,') qu’il evince les armes a la 
main. Pour manifester son autorite souveraine, il s’en va tenir audience 

dans le sanctuaire cleve a Quwu aux manes du due Wu, son grand- 

pere, lequel avait d’abord ete simple seigneur de Quwu avant de depos- 
seder du fief de Jin la branche afnee de la maison seigneuriale a laquelle 
il se rattachait seulement comme cadet. Or, le texte du Zuozhuan est 
le suivant : 

«... Au jour renyin le fils du due (e’est-a-dire Chonger) entra dans 


61 “ Cf. GouHangzhuan {edShisanf/ng zhushu, p. 137). 

62 - Cf. Gongyangzhuan (ed. Shisanjing zhushu, p. 516). 

63 - Cf. Gongyangzhuan (4d. Shisanjing zhushu, p. 516). 
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le camp militaire de Jin. Au jour bingwu il entra a Quwu. Au jour 
dingwei il tint audience dans le monument de Wu. Au jour wushen il 

envoya quelqu’un tuer le due Huaii^^ a Gaoliang » (64). 

Il resulte du contexte que lorsque Chonger tient audience dans le 
monument de Wu, il n’est pas encore due de Jin en titre : I’Annaliste 

le designe comme le fils du duc^ et non pas- comme due VJenfC- , du 
titre qui sera bientot le sien. A ce moment, le due de Jin en titre esl le 
due Huai, toujours vivant. Chonger n’est par consequent pas encore 
chef de culte, et il n’est pas possible de designer le sanctuaire ou il fait 
acte de continuateur de I’ancetre invoque sans I’etre encore tout-a-fait 
par une expression rituelle situant ce sanctuaire exactement comme 
I’un de ses sanctuaires ancestraux. D’ou I’expression, ici aussi excep- 
tionnelle, de monument de IVu. 


Une autre explication pourrait encore etre avancee. Il est en effet 
egalement permis de penser que le sanctuaire du due Wu situe a Quwu, 
e’est-a-dire en dehors de la capitale et dans I’apanage originel de cet 
ancetre d’une nouvelle lignee de souverains de Jin, avait pris aux yeux 
de ses successeurs la nature d’un sanctuaire hors classe, destine a un 
culte extraordinaire et indefini, meme si une telle institution n’etait pas 
conforme aux rites. Sans pouvoir etre traite en fondateur de la maison 
seigneuriale de Jin, le due Wu n’en etait pas moins, aux yeux de ses 
descendants, I’auteur d’un nouveau scion de souverains de cette maison; 
souverains qui d'ailleur's, a partir de lui. s’etaient mis a porter le titre 

de gong due, au lieu du titre de hou marquis, porte par les 
premiers seigneurs de ce fief. 


Tang Lan cite encore un passage de la premiere partie du Zhouyu 

parlant du « mandat donne au due Xiao de Lu %* par le roi Xuan’^ 

dans le monument de Yi ^ » (65), e’est-a-dire dans le sanctuaire 
dedie au roi Yi, grand-pere du roi Xuan. Mais ce texte historique n’a 
pas la rigueur rituelle des annales canoniques, et les formes beaucoup 
plus libres dans lesquelles il est redige ne peuvent etre tenues pour cano- 
niquement determinees. 


Finalement, les Annales attestent que la designation d’un sanctuaire 
par le nom de I’ancetre qui y est honore resulte toujours de quelque 
anomalie ; et si ces anomalies apparaissent relativement frequemment 
dans I’historiographie ancienne, e’est que I’Annaliste confucianiste les 


64 — Cf . Zuozhuan (6d. Shisanjing zhushu, p. 601 ). 

65 “ a. Guoyu, Zhouyu, Idre partie (6d. Guoxue qi ben congshu, Shanghai 1958, 

p. 8). 
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recherchail precisement pour les denoncer. Normalement, le sanctuaire 
du pere defunt ctait appele le nouveau monument , formule qui se ren- 
contre, on I’a vu, dans plusieurs inscriptions. Comment etaient appeles 
les sanctuaires du grand-pere, du bisaieul, du trisaieul ? Les Annales ne 
renseignent pas sur ces points ; mais tel ne serait-il pas le sens qu’il 
faut donneraux autres formules conservees epigraphiquement, lesquelles 
ne seraient alors pas composees seulement d’honorifiques vagues ainsi 
que Guo Moruo semble le penser, mais de termes prenant des signi- 
fications specifiques ? Cela paraft bien etre le cas au moins pour les ele- 
ments terminologiques zhao et mu qui figurent d’une part dans 
les expressions monument zhao ou monument mu des inscriptions, et 
d’autre part dans les rituels avec une acception technique bien definie. 

Cette acception technique a deja ete rent ontree dans le chapitre 
Wangzhi du Liji, ou les termes zhao et mu soiii rapportes aux deux 
cotes du dispositif general des sanctuaires ancestraux. Une glose de He 
Xiu au Gongyangzhuan nous apprend qu’ils s’appliquaient egalement a 
la disposition des tablettes ancestrales transportees dans le temple de 
I’ancetre fondateur lors des grands sacrifices adresses a toute la lignee 
ancestrale collectivement : 

«L’ancetre fondateur regardait I’Est. (Le ler ancetre en) position 
zhao regardait le Sud, et (le ler ancetre en) position mu regardait le 
Nord. Tous les autres etaient disposes, le petit-fils dans I’alignement du 
grand-perc, de telle sorte que si le pere etait en position zhao le fils 
ctait en position mu. Lc terme zhao lirait sa signification de ce qu’il 
marqudit une position regardant la lumiere (vers le Sud) ; le terme mu 
tirait sa signification de ce qu’il marquait une position regardant le 
Nord, celle du respect» (66). 

Une disposition analogue, mais modifiee par rotation d’un qua- 
drant, etait observee pour les tombeaux, ainsi que I’indique I’article 

Zhongrerx du Zhouh : 

« Le zhongren prepose aux tombeaux est charge des cimetieres 
princiers. 11 en determine les lignes geomantiques et en dresse le releve 
topographique. Le sepulcre du premier roi qui occupe le centre, et ceux 
des rois zhao et mu viennent se placer respectivement a gauche et a 
droitew, gauche et droite qui ici, precise Zheng Xuan dans son com- 
mentairc, correspondent a I’Est et a I’Ouest (67). 

Bref, les noms de zhao et de mu etaient donnes a des alignements 
rituels de temples, de tablettes ancestrales ou de tombeaux, orientes 


66 — Cf . Gongyangzhuan, h la 2e ann6e du regne du due Wen de Lu (ed. Shisanjing 

zhushu, p. 391). 

67 - Cf. ZhouH, 6d. Shisanjing zhushu. p. 791. 
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les uns vers la lumiere venant du Sud ou de I’Est, et c’etaient ceux du 
cote zhao, les autres vers I’ombre portee sur le Nord ou sur I’Ouest, et 
c’etaient ceux du cote mu. Sur ces alignements, le temple, la tablette ou 
le tombeau du pere d’une part, et le temple, la tablette ou le tombeau 
du fils d’autre part, se trouvaient toujours places en vis-a-vis, et en outre 
dans un rapport hierarchique, soit que, et c’etait la situation paradig- 
matique, places au meme niveau, ceux du pere fussent orientes vers la 
lumiere, en position zhao, honorifique, et ceux du fils orientes vers 
I’ombre, en position mu, respectueuse, soit que ceux du pere, s’ils se 
trouvaient en position mu, fussent places un rang plus en avant que 
ceux du fils en position zhao. Le grand-pere et le petit-fils se retrou- 
vaient au contraire necessairement en position homologue, I’un et 
I’autre zhao ou I’un et I’autre mu. L’ancetre fondateur occupait seul 
une position centrale, en avant et a egale distance des deux alignements. 

D’abord attaches a ces positions rituelles, les termes zhao et mu 
sont tout naturellement devenus des indicatifs de generation pour la 
posterite du fondateur de la lignee : 

«Les Zhou consideraient le temple de Houji comme le 

temple special de I’ancetre fondateur, et ne I’abolissaient pas, ecrit 

Jia Gongyan. Des lors, apres la mort de Buzhuo (fils de Houji), 

celui-ci etant compte comme zhao en tant que pere, et Ju (fils de 
Buzhuo) etant compte comme mu en tant que fils, a partir de la tous 

les peres furent zhao et tous les fils mu. On arrive au roi Wen ^ avec la 

14e generation, et le roi Wen prend place dans cette serie sur la ligne 
mu.» (68) 

Les formules employees dans les textes inscrits, monument zhao et 
monument mu semblent bien etre les traces les plus anciennes de cet 
arrangement rituel. Encore faut-il, pour pouvoir I’affirmer, apporter des 
solutions a trois difficiles problemes d’interpretation : 

1) Pourquoi dans les inscriptions les monuments zhao et mu sont-ils 
subsumes sous I’expression de monument(s) kangj^ ? 

2) L’identite de I’appellation d’un sanctuaire et de I’appellation d’un 
personnage historique peut resulter, on I’a vu, d’une pure homo- 
nymie sans signification speciale. Pourtant dans le cas des rois 

Zhao et Mu , qui non seulement portent des appellations 

homonymes de deux sanctuaires, mais se sont succedes comme pere 
et fils, precisement selon I’alternance caracteristique de I’ordre zhao- 
mu, une telle homonymie ne peut pas ne pas etre significative. Quel 


68 — Cf. le commentaire de Jia Gongyan au ZhouU, ci I'article Xiaozongbo (6d. 
Sanshijing zhushu , p. 689). 
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est done le rapport de signification qui existe entre le couple pere-fils 
form^ par les rois Zhao et Mu d’une part, et le couple symetrique 
forme par les sansetuaires designes comme monument zhao et monu- 
ment mu d’autre part? 

3) Enfin comment se fait-il que les appellations Zhao et Mu portees 
par ces deux rois marquent entre eux une relation inverse de celle 
qu’etablit de Tun a I’autre le classement selon I’ordre zhao-mu des 
generations de la lignee des rois Zhou comptees depuis Torigine ? 
Selon ce decompte, en effet, le roi Zhao, qui appartient a la 18e 
generation depuis Buzhuo, est de classe mu, et le roi Mu, qui appar- 
tient a la 19e generation, de classe zhao, ce qui est incoherent. 

Tang Lan, dans la quatrieme partie de son argumentation, fait 
valoir sa these en la presentant comme seule susceptible de resoudre ces 
problemes. Si Ton admet avec lui que les sanctuaires sont designes des 

noms des ancetres auxquels ils sont dedies, le monument kang est le 
sanctuaire du roi Kang, par rapport auquel sont organises les autres, car, 
explique-t-il, a partir du roi Kang une rupture a du se produire dans la 
continuite du developpement regulier du dispositif des sanctuaires an- 
cestraux des rois Zhou, rupture que justifierait la conclusion, avec le 
regne du roi Cheng, de la serie des grandes infeodations de cadets de la 
maison royale appuyees sur Torganisation cultuelle des trois generations 
du debut de la dynastic. A la suite de cette rupture, consacree par une 
reforme rituelle hypothetique, un nouveau decompte des rangs zhao et 
mu aurait pris cours, et les appellations Zhao et Mu auraient ete don- 
nees au fils et au petit-fils du roi Kang precisement pour marquer le 
depart du nouveau decompte. 

Void comment Tang Lan reconstitue finalement I’organisation 
des sanctuaires des rois Zhou a la haute epoque. Au deces du roi 
Kang, son sanctuaire aurait ete etabli du cote zhao, puis celui du roi 
Mu, son petit-fils, du cote mu, I’un et I’autre au premier rang, et ensuite 
ceux de leurs successeurs de la mSme maniere altemativement du cote 

Zhao et du cote mu sur les rangs suivants, I’ensemble du dispositif 
prenant le nom du sanctuaire principal, celui du roi Kang. Ainsi s’expli- 
queraient les expressions composees telles que celle de monument de 
Zhao du monument de Kang. Par analogic, Tang Lan suppute encore 

que ce qui dans les inscriptions est appele monument Jing Jf.. devait 
consister en realite en cinq autres sanctuaires, consacres au pere et au 

grand-pere du roi Kang , les rois Cheng et Wu ^ , a son bisaieul 

et a son trisaieul, le roi Wen et le pere de celui-ci Wangji i ^ , dis- 
poses selon I’ordre zhao-mu de part et d’autre du sanctuaire de Tai- 

wang , pere de Wangji et le plus ancien des ancetres des rois Zhou 

a porter le titre royal, posthume pour lui comme pour Wangji. 
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Cette reconstitution est aussi ingenieuse que gratuite, rien ne jusli- 
fiant le statut de fondateur de lignee ainsi suppose attribue rituellement 
a Taiwang, et moins encore celui qui serail attribue au roi Kang, I’un 
des plus effaces des premiers souverains Zhou. Reprenons -^onc entie- 
rement les problemes. Parmi les inscriptions que la quasi unanimite 
des paleographes date du roi Cheng, une seule, celle du Ling yi deja 
citee, mentionne des monuments , I’un appele Jmg, I’autrc Kang. Dans 
chacun de ces sanctuaires le fils de Zhougong Dan execute un sacrifice 
a un jour determine. II ne peut s’agir de sacrifices offerts a plusieurs 
ancetres a la fois, car de tels sacrifices se deroulent dans le temple de 

I’ancetre fondateur, comme I’attcste I’inscription du Xiao Yu ding'i^ 

qui en signale un, appele dt ; et d’ailleurs c’est le roi qui y 

procederait lui-meme, et non un officier delegue, fut-il du plus haut 
rang. Dans ces conditions, les deux sacrifices ne peuvent guere avoir ete 
adresses'qu’au deux plus proches ancetres du roi regnant. Les edifices 
cultuels mentionnes doivent done etre les sanctuaires ou ceux-ci etaient 
honores, done des sanctuaires individualises, et non des groupes de sanc- 
tuaires. Si I’inscription date bien de I’epoque du roi Cheng, ce qui est 
corrobore par la convergence des datations de toutes les inscriptions 
apparentees quoi qu’en disc Tang Lan, ces deux ancetres sont I’un le 
pere du roi Cheng, a savoir le roi Wu, et I’autre son grand-pere, a savoir 
le roi Wen. D’autre part, le monument Jing ne reapparait plus ensuite 
dans aucune inscription, alors que I’cxpression munument(s) Kang est 
encore mentionnee a maintes reprises dans des textes inscrils de diffe- 
rentes epoques. Cela ne peut signifier qu’une chose : au terme Kang, 
mais pas au terme Jing, est attachee I’idee d’un culte regulier. Ce point 
est capital, aussi faut-il I’etablir clairement. Raisonnons a contrano . 
Si I’expression monument(s) Kang etait a entendre au pluriel, ainsi 
qu’elle doit I’etre dans d’autres inscriptions plus tardives, cela signi- 
fierait qu’il y avait a I’epoque du Ling yi plusieurs sanctuaires du culte 
regulier des ancetres proches. Mais dans ce cas, etant donne qu’on ima- 
ginerait mal qu’un officiant non chef de culte sacrifiat par delegation, 
pour consatrer le mandat par lequel il succede a son pere, eleve ante- 
rieurement au service dupere et du grand-pere du roi regnant, a d’autres 
ancetres que ces deux ascendants defunts, les deux sacrifices eussent etc 
rapportes comme ayant eu lieu I’un el I’autre dans ce groupe de monu- 
ments Kang (entendus au pluriel). Autrement dit, I’inscription aurait 
mentionne d’abord au jour jiashen un saciifice au(x) monument(s) 
Kang, puis au jour yiyou un autre sacrifice de nouveau au(x) monu- 
ments) Kang, quitte a preciser, mais pas necessairement, quel etait le 
beneficiaire de chacun de ces sacrifices. Telle n’etant pas la redaction 
du texte inscrit, I’expression monument Kang doit s’entendre ici au 
singulier ; I’institution du culte regulier qu’elle denote doit etre com- 
prise comme alors limitee au seul culte du pere defunt ; ce qui signifie 
que le terme Kang est employee a cette epoque, sous le regr\e du roi 
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Cheng, pour designer le sanctuaire de ce proche, sanctuaire unique en 
son genre et qui n’est specific par ce terme special que pour etre dis- 
tingue des gong monuments de nature residentiels, des palais. 


Observons ici que le caractere kang signifie etymologiquement 

line riche fructification des grains, et qu’il presente done une image de 
la fecondite qui a fort bien pu etre choisie comme melaphore de la 

fecondite du pere pour etre appliquee au sanctuaire paternel (69). 
Quant au caractere jing, il est invraisemblable qu’ii ait ete, comme le 
veut Tang Lan, retenu pour sa valeur de toponyme dans la designation 
d’un sanctuaire situe ailleurs que dans la localile du meme nom. II doit 
sans doute etre pris dans son acception commune d' elevation de terre : 
le monument Jing, e'est \e Haut monument, nom d’un sanctuaire specia- 
lement voue au culte du roi Wen, premier fondateur de la dynastie et, 
a I’epoque, grand-pere du roi regnant, sans qu’il faille trailer ce nom, 
ainsi que fait Tang Lan, comme celui de tout un groupe de sanctuaires 
eriges pour le culte deplusieurs ancetres. Le Yishu, nous I’avons vu (70), 
rapporte que dans la nouvelle capitale Zhou Zhougong Dan n’avait edi- 
fie, en dehors du temple de I’ancetre fondateur, que deux sanctuaires : 
I’un pour le culte du pere defunt, I’autre pour le culte du grand-pere 
defunt du roi regnant. Celui du pere defunt est le monument kang ; 
quant a I’autre, e’est le monument jing, lequel cependant n’etait pas, 
strictement parlant, un sanctuaire consacre specialement au roi Wen, 
alors grand-pere du roi regnant. Cela peut d’ailleurs expliquer pourquoi 

le texte du Yishu comporte ici I’expression inusuelle de zonggong'^*^ 

monument du culte ancestral, au lieu de celle de zugong U’t monu- 
ment du grand-pere (defunt) qu’on attendrait parallelement a celle de 


kaogong monument du pere defunt. 


69 — Le Shuowen jiezi ne connaft le caractere Kang que sous sa forme graphique 


augmentee du radical des c§r4ales 


et le d^finit comme signifiant la 


bade du grain, I'enveloppe du grain videe de son contenu. Selon Ouan Yucai 

, de 1^ viendrait I'idee de joie et 6e paix, dgrivee de celle de vide 
(de souci). Cette etymologie est invraisemblable. Un 6rudit de la dynastie des 

Qing, Wu Chu , remarque dans son Shuowen ranzhi ^(cite 

dans' le Shuowen jiezi guiin. Supplement, vol. II, fo 474) que le mot kang a 

pour phonetique, au-dessus de la graphic du grain, le mot geng , qui a le 
sens de fructifier en abondance. Le premier sens du mot kang n'est done 
nullement enveloppe videe de son grain, mais au contraire abondance de 
grains, d'ou derive trds naturellement I'idee deyb/e ou de paix devenue celle 
que le mot kang exprime dans ses emplois honorifiques. 


70— Cf. supra p. 78. 
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Ces deductions paraftront bien perilleusement echafaudees sur une 
seule inscription ; mais leur solidite doit s’eprouver plutot a I’appui 
qu’elles pretent a une interpretation coherente de I’ensemble des 
formules designant des monuments. Les lacunes de la documentation 
ne permettent malheureusement de retrouver de telles formules que sur 
des pieces datant de quatre ou cinq generations apres celle du roi Cheng, 
Ce sont alors les formules composees du type nouveau monument de(s) 
monument(s) kang, monument zhao de(s) monument(s) kang etc... . 
L’expression monument(s) kang y a pris un sens collectif et doit desor- 
mais s’entendre au pluriel. Cela signifie que le culte des proches ancetres 
s’est developpe entre temps, et se trouve maintenant prolonge sur plu- 
sieurs generations. Sur combien ? Si Ton admettait que chacune des 

expressions particulieres nouveau monument, monument zhao 0^ , 
monument mu^%, grande salle (du monument) chi , monument 

etc... puisse se rapporter a un sanctuaire distinct d’entre tous 
ceux du groupe collectivement designe comme celui des monuments 
kang, le culte des proches ancetres aurait ete etendu au dela des quatre 
generations d’ascendants immediats, ce qui n’est pas concevable, jamais 
le petit culte n’ayant eu pareille extension. II faut done penser que la 
terminologie demeurait encore quelque peu fluctuante, et que certaines 
designations insolites telles que celle de la grande salle (du monument) 
chi oxx ceWe dumonument la faisaient alors double emploi avec les autres, 
lesquelles tendaient neanmoins deja a devenir systematiques. Ces der- 
nieres se reduisent a trois : d’une part celle de nouveau monument, 
constante dans la tradition historique au sens de sanctuaire du pere 
defunt ; d’autre part celles de monument zhao et de monument mu, 
que la tradition n’atteste pas en propres termes, mais signale indirec- 
tement en rapportant les indicatifs zhao et mu avant tout aux edifices 
du culte. La terminologie qu’on peut regarder comme reguliere etant 
composee de ces trois designations, elle prete a deux interpretations 
possibles. Soit tenir chaque designation pour le nom d’un sanctuaire 
specifique ; il y aurait cilors trois sanctuaires du petit culte : le nouveau 
monument, toujours sanctuaire du pere defunt mais situe alternati- 
vement du cote zhao ou du cote mu d’une generation a I’autre, et les 
deux monuments zhao et mu, sanctuaires du grand-pere et du bisaieul, 
le monument zhao par exemple etant celui du grand-pere puis celui du 
bisaieul a la generation suivante, tandis que simultanement le monu- 
ment mu apres avoir ete celui du bisaieul redevenait celui du grand- 
pere a la generation suivante. Soit considerer qu’il n’y avait que deux 
sanctuaires, celui du pere defunt, designe facultativement dans les ins- 
criptions selon sa situation rituelle zhao ou mu ou bien par I’expres- 
sion nouveau monument, et celui du grand-pere defunt, regulierement 
designe seulement selon sa situation rituelle. Bien que ces deux inter- 
pretations soient a premiere vue egalement recevables, e’est la seconde 
qui sera retenue, car elle fait apparaitre les sanctuaires comme couples, 
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ce qui est plus probablement le dispositif originel duquel s’est degage le 
principe de I’ordre zhao-mu. 

L’evolution du systeme culturel au debut de la dynastie Zhou peut 
etre maintenant retracee de la maniere suivante. Primitivement, c’est-a- 

dire avant son accession a la royaute, la tnaison des Zhou ne devait 
posseder que deux sanctuaires ; un temple, voue au culte de I’ancetre 
fondateur, et un monument appele kang, voue au culte du pere d^funt. 
A sa mort le premier des deux fondateurs de la dynastie, le roi Wen, fut 
regulierement honore dans le monument kang. Mais a la mort de son 
successeur le roi Wu, deuxieme fondateur de la dynastie, il est apparu 
que les manes du prestigieux roi Wen ne pouvaient etre releguees dans 
la collectivite anonyme de celles des ancetres lointains, alors comptes 
a partir du grand-pere defunt. Un sanctuaire special, le Jinggong Haut 
monument, dominant le monument kang, fut done erige en vue de la 
poursuite indefinie du culte du roi Wen. Les memes dispositions furent 
prises a Tegard des manes du roi Wu lorsque celles-ci, a leur tour, durent 
quitter le monument kang pour le laisser aux m^es du roi Cheng, a la 
mort de ce dernier. Desormais etaient etablis au-dessus du monument 
kang deux sanctuaires permanents voues aux cultes des rois Wen et Wu, 
sanctuaires speciaux dont I’existence est bien attestee par la tradition 
et que le chapitre Jifa du Liji appelle, on verra plus loin pourquoi, des 

reposoirs tiao . C’est alors vraisemblablement qu’un souci de 

symetrie dut provoquer le dedoublement de I’unique monument kang 
originel en deux sanctuaires parallHes a ceux des rois Wen et Wu, et 
du meme coup I’extension du petit culte au grand-pere defunt. II est 
possible que, toutes ces dispositions ayant ete etudiees d’avance lorsque 
s’est pose le probleme du mzdntien du culte du roi Wen, e’est-a-dire a 
la mort du roi Wu et au debut du regne du roi Cheng, sous la regence de 
Zhougong Dan, precisement fondateur des institutions de la dynastie, 
I’appellation de Kang ait ete intentionnellement choisie pour le fils 
ame du roi Cheng parce que c’est a lui que devait incomber, apres la 
mort de son pere, le devoir de realiser la nouvelle disposition des 

monuments kang. En quoi la these de Tang Lanse trouverait exactement 
renversee : c’est le roi Kang qui tirerait son nom du nom des sanctuaires 
kang, comme le premier roi dont la piete devait s’etendre aux deux 
generations d’ascendants defunts honores dans ces sanctuaires dedoubles. 
Mais peut-etre est-ce la pousser trop loin les inferences, I’homonymie 
dans ce cas-ci n’impliquant en elle-meme rien de plus que I’emploi assez 
large d’honorifiques tels que le mot kang comme nom propre. II n’en 
reste pas moins qu’en toute hypothese I’expression de monument(s) 
kang ne designe pas le sanctuaire du roi Kang, mais d’abord le sanc- 
tuaire du pere, puis les sanctuaires du pere et du grand-pere, chacun de 
ceux-ci se specifiant alors en monument nouveau, ou zhao, ou mu, ou 
synonymement qualifies par quelque adjectif tel que chi ou la dont le 
sens precis nous echappe, d’entre les monuments kang. Ces designations. 
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etant specifiques, s’appliquent chacune a tous les exemplaires existants 
cles sanctuaires de la categoric, I’un erige dans I’ancienne capitale Zhou; 
un autre dans la nouvelle, d’autres pouvant etre etablis ailleurs encore, 
definitivement ou temporairement. Ainsi se trouve resolu le premier 
des trois problemes poses plus haut, et d’une maniere qui ne fait pas 
souffrir la greimmaire : dans les formules composees, kanggong, au sens 
des monuments kang se construit beaucoup plus logiquement comme 
complement de nom de zhaogongy par exemple, au sens de monument 
situe du cote zhao, que Kanggong au sens de monument du rot Kang 
comme complement de nom de Zhaogong au sens de monument du 
roi Zhao. 

Venons-en au second probleme, celui de rhomonymie des appel- 
lations des rois Zhao et Mu et des appellations correspondantes de sanc- 
tuaires, homonymie qui ici ne peut pas ne pas etre significative puis- 
qu’elle s’etablit selon I’alternance zhao-mu d’une maniere assurement 
non fortuite, ainsi que Tang Lan I’a d’ailleurs remarque le premier. Si 
c’est a I’epoque du roi Kang que le sanctuaire du roi Wu a ete erige 
vis-a-vis de celui du roi Wen et que des dispositions materielles ont ete 
prises en vue d’un dedoublement parallele des sanctuaires du petit 
culte, c’est done a I’epoque du roi Kang que la structure zhao-mu a 
pris forme, et pas avant : elle n’a pu apparaitre que lorsque deux 
sanctuaires ont ete couples pour la premiere fois. Celui du roi Wen, deja 
construit, I’avait ete dans la meilleure orientation, celle de la lumiere ; 
celui du roi Wu le fut alors dans I’orientation la moins bonne, celle de 
I’ombre, ce que justifiait la subordination du fils au pere. D’autre part 
la situation du sanctuaire du pere defunt deja existant, et que quittait 
alors la tablette ancestrale du roi Wu, dans I’alignement du monument 
jing voue au roi Wen, amorqait la reiteration de I’opposition zhao-mu au 
niveau des sanctuaires reguliers du petit culte : il ne restait qu’a com- 
pleter la symetrie en erigeant, le moment venu, le quatrieme sanctuaire 
encore manquant. II est naturel que le principe d’un classement des 
generations selon I’alternance zhao-mu ait germe precisement a cette 
epoque, ni plus tot ni plus tard, et qu’il ait ete consacre si tot conqu par 
I’octroi de I’appellation Zhao au successeur designe du roi regnant, 
dans I’idee que le successeur du successeur serait a son tour plus tard 
appele Mu. Les appellations Zhao et Mu de ces deux rois n’indiquent 
nullement que leurs sanctuaires aient ete les premiers d’un dispositif 
organise selon I’ordre zhao-mu, ainsi que le pense Tang Lan, mais que 
les rois Zhao et Mu sont les premiers a etre nes apres que le dispositif 
des sanctuaires eut assez evolue pour donner I’idee du classement des 
generations selon une alternance deja representee par la symetrie des 
edifices. 

Cette logique ne vaut, bien sur, que si I’institution de I’ordre 
zhao-mu n’est pas anterieure au regne du roi Kang : c’est ce que prouve 
justement le paradoxe qui constituait le troisieme probleme, celui de 
I’incoherence des appellations des rois Zhao et Mu par rapport a leur 
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classement selon cet ordre dans les generations de la lignee royale 
comptees depuis Torigine. Notons en passant qu’il n’y a pas la moindre 
trace de la terminologie zhao-mu dans les inscriptions Yin, d’ou le 
caractere mu est meme completement ebsent. Mais surtout, si I’incohe- 
rence relevee resultait d’une reforme ayant abouti a un renversement 
de Talternance, comme I’affirme Tang Lan, I’ordre reforme aurail 
continue de se perpetuer depuis, a moins d’une nouvelle reforme encore 
plus hypothetique que la premiere, et la tradition en eut ete reque plus 
tard comme nprmale. Or c’est la tradition qui au contraire classe mu 
le roi Zhao et zhao le roi Mu ; c’est done que le renversement a ete 
opere non pas institutionnellemenl et avant les regnes de ces deux rois, 
mais probablemcnt assez longtemps apres et par la doctrine, qui a 
acheve de systematiser I’ordre zhao-mu en I’appiiquant retrospecti- 
vement a tous les ancetres du roi Zhou depuis I’origine, alors qu’il avait 
ete conqu primitivement seulement a compter du roi Wen comme pre- 
mier roi zhao. 

Finalement, deux constatations essentielles meritent surtout d’etre 
retenues de I’analyse des donnees epigraphiques et traditionnelles rela- 
tives aux sanctuaires ancestraux des Zhou. La premiere est que des le 
debut de la dynastic sont distinguees deux sortes de sanctuaires, et done 
deux sortes de cultes, le grand culte et le petit culte. 

Le seul point epineux a cet egard est a I’occurence precMemment 

signalee des expressions mumiao temple mu et kangmiao 

temple hang, alors que les designations mu et kang devredent ne s’ap- 

pliquer qu’a des gong § monuments du petit culte et jamais a des 
temples du grand culte. 

L’expression temple mu apparaft seulement dans I’inscription du 
Da Ke ding 

<'... Le roi etant a I’ancienne capitale Zhou, le matin, le roi acceda 
au mumiao temple mu ...» 

Dans son acceptation la plus ancienne, rnw signifie raffine , et il est 
avec ce sens employe plusieurs fois comme impressif de I’admiration 
et du respect aussi bien dans les textes canoniques que dans les textes 
inscrits, notamment dans la premiere phrase de I’inscription en cause. 
C’est assurement la valeur qu’il faut lui donner ici, et mumiao signifie 
seulement le temple admirable. 

Quant a I’expression temple kang, elle se rencontre dans I’inscrip- 
tion du Shi Yue gui 

«Or done a la lere annee, au 5e mois, au ler quartier de la lune, 

au ioMt jiayin, le roi etant a Zhou, il acceda au kangmiao J^^^temple 
kang ... ». 
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ainsi que dans rinscription du Nangong Liu ding ^ 

«Qr done au 5e mois (du c^endrier) royal, au ler quarti 


lune, au jour jiayin, le roi etant au kangmiao 


er quartier de la 
temple kang...». 


H faut probablement trailer id le mot kang de meme que prece- 
demment le mot mu , comme un simple qualificatif admiratif, bien que 
cette utilisation ne soit pas autrement attestee et ne puisse 6tre corro- 
boree que par Temploi de kang sur un autre plan comme appellation 
personnelle. On ne pourrait en tout cas deduire de cette association du 
mot kang au terme miao temple I’indistinction des temples et des 
monuments, car a I’epoque de ces deux inscriptions, lesquelles ne 
peuvent etre anterieures aux regnes des rois Zhao et Mu, les sanc- 
tuaires specifiquement designes comme kang sont deja dedoubles, et 
mentionnes par des formules ou le terme specifique kang se compose 
avec I’un des termes zhao, mu, nouveau etc... 


En dehors des sanctuaires royaux, mis a part le cas particulier du 
temple d'offrandes de Shi Qin deja examine, il n’y a qu’un 

exemple de temple de maison non royale (71) dans les inscriptions de 
haute epoque, celles-ci ne concernant generalement que des officiers 
auxquels leur statut rituel interdit la possession d’un sanctuaire reserve 
au culte de I’ancetre fondateur, on I’a vu. En revanche, les mentions de 
monuments de maisons d’officiers ne sont pas exceptionnelles. L’ins- 

cription du Mu gui ^[^^.commence par ces mots : 

«Or done, a la 7e annee (du calendrier) royal, au 13e mois, au 2e 
quartier de la lune, axx iour jiayin, le roi etant a Zhou, au monument de 

Shi Zifu if il acceda a la grande salle...». 

De meme celle du Dou Bi gui 

«Or done, au deuxieme mois (du calendrier) royal, au 2e quartier 
de la lune, le signe astrologique du jour etant dans la mansion wuyin, le 

roi acceda a la grande salle (du monument) de Shi Xi 

De meme encore I’inscription du Shi Yu gui mentionne 

le monument de Shi Lu if -Ik , celle du Shan dingti^ le monument de 

Shi Da celle du Shi Yuan gui , le monument de Shi 

Sima et bien d’autres,Il s’agit dans tous ces exemples de sanc- 

tuaires, comme Timpliquent d’une part leS regies du ceremonial de 
collation de mandat, collation qui fait I’objet de la recension sous forme 


■" Ceiui qui est donn6 dans rinscription du Shi You gui et qui a ete examine 
supra, p. 81 . 
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de texte inscrit sur bronze, et d’autre part la formule rituelle le roi 
acceda d la grande salle. Ces sanctuaires sont toujours designes du nom 
d’un pereonnage vivant, Shi Zifu, Shi Xi, Shi Lu, Shi Yuan, Shi Sima, 
compose du titre et de I’appellation personnelle sans aucune des marques 
des appellations posthumes ; il s’agit du chef de culte de qui releve le 
sanctuaire en question. Generalement ce n’est pas le recipiendaire du 
mandat mais Pun de ceux qui assistent celui-ci durant la ceremonie. 

L’inscription du Kang dingj^^{^ offre cependant un exemple de colla- 
tion de mandat chez le recipiendaire lui-meme, nomme Kang, du clan 

de Jing ^ de la seigneurie de Zheng : 

«Or done, au 3e mois, au ler quartier de la lune, au jour /iiaxM, le 

roi etant au monument de Kang ^ , Xiebo entra pour assister 
Kang sur sa droite. 

« Le roi ordonna : dirige la maison du roi ; je te donne des bottes 
rouges et un hamais a omements metalliques. 

«Kang,^ salua en frappant la tete contre terre osant exalter la 
magnifique liberalite du fils du Ciel. 

«Ce pourquoi il a fait faire ce precieux vase a offrandes pour son 

distingue pere defunt Libo . Puisse ses enfants et petits enfants 

s’en servir pendant dix-mille ans perpetuellement.» 

«Jing ^ de Zheng f|f » (72) 

Le fait que dans tous ces exemples aucun des monuments men- 
tionnes n’est specific en monument nouveau, ou zhao ou mu implique 
qu’a cette epoque les grands officiers eux-memes ne possedaient pas 
plus d’un sanctuaire ancestral, ce qui ne doit pas etonner si le roi 
n’avait, quant a lui, que deux sanctuaires voues au culte de ses proches 
ascendants. Les rituels decrivent un etat des institutions beaucoup plus 
evolue, ne remontant sans doute guere plus haut que I’epoque des 
Printemps et automnes, et qui correspond a un perfectionnement des 


72 — Shirakawa Shizuka estime qu'il faut lire au d6but de cette inscription I'ex- 
pression Kanggong au sens de monument kang (sanctuaire royal), et non au 
sens de monument de Kang (sanctuaire appartenant d Kang), car ce serait le 
seui exemple de collation de mandat se d6roulant dans un sanctuaire appar- 
tenant au recipiendaire du mandat lui-meme (cf. Hakutsuru bijutsukan shi. 
No 26, p. 307). L'argument ne paraft pas convaincant. Si la collation du 
mandat peut avoir lieu chez I'un des temoins du recipiendaire, pourquoi ne 
pourrait-elle avoir lieu chez le recipiendaire lui-mSme ? En revanche, un 
argument serieux emp§che de considerer ici Kanggong comme le monument 
kang royal : e repoque de I'inscription (fin du Xe siecle), Vancxen monument 
kang est dedoubie, et au lieu de ('expression simple kanggong les textes inh- 
erits comportent des expressions du type kanggong zhaogong 


monument zhao des monuments kang, kanggong mugong 
nument mu des monuments kang etc..., ou leurs variantes. 




mo- 
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structures cultuelles, devenues plus complexes, mieux hierarchisees, 
apres un nouveau dedoublement ‘des deux sanctuaires royaux du petit 
culte et I’amenagement d’une degressivite mieux etalee du nombre 
statutaire des sanctuaires autorises dans les maisons non royales. 

La seconde constatation a retenir des donnees analysees est que, 
sauf derogations autorisees ou usurpees touchant certains sanctuaires 
voues de faqon permanente au culte indefini de tel ou tel ancetre, 
les monuments ancestraux accueillaient les manes d’ancetres qui s’y 
succedaient de generation en generation. Voila pourquoi les sanctuaires, 
toute raison de deference mise a part, ne pouvaient en aucune fa<jon 
etre designes du nom de leur occupant : cct occupant changeait a cause 
de la nature evolutive du petit culte. II importe a cet egard de bicn 
comprendre I’expression de nouveau monument, qui ne signifie pas 
qu’un sanctuaire supplementaire venait s’ajouter aux sanctuaires deja 
existants, mais que I’un des sanctuaires cxistants etait renove pour 
accueillir la tablette ancestrale du pere decede, un sanctuaire zhao si le 
defunt etait de classe zhao, un sanctuaire mu si le defunt etait de classe 
mu. Quant a I’ancien occupant, il devait quitter ce sanctuaire soit pour 
passer dans un autre sanctuaire de meme alignement zhao ou mu de 
degre superieur, s’il en existait un, soit, a defaut, pour passer dans ce 

que les rituels appellent un reposoir tiao Is , sanctuaire permanent 
dans lequel se trouvaient rassemblees collectivement toutes les tablettes 
des ancetres lointains. 

Cette eschatologie s’exprime dans les rites d’introduction de la 
tablette d’un nouveau defunt, a la fin du deuil, dans le sanctuaire qui 
lui revient ; rites evoques par les commentateurs anciens a I’occasion 
d’un cas se presentant dans le cadre d’un dispositif de quatre temples 

du petit culte, le cas du defunt due Xi de Lu 'W , mentionne dans le 
Chunqiu a la 2e annee du regne du due Wen : 

« Au 8e mois, au jour dingmao, eut lieu un grand sacrifice dans le 
grand temple. >> (73) 

Le Gongyang zhuan donne ce commentaire : 

«Quel sacrifice ? Le grand sacrifice xia^^ . Quel est-il ? C’est un 
sacrifice collectif. Pourquoi un sacrifice collectif ? Parce que la tablette 
ancestrale de celui dont le temple est aboli est placee dans (le temple de) 
I’ancetre fondateur, et que les tablettes de ceux dont les temples ne 
sont pas abolis montent toutes pour communier collectivement avec 
I’ancetre fondateur. » (74) 


73 — Cf. Zuozhuan, ed. Shisanjmg zhushu, p. 71 1 . 

74 — Cf. Gongyangzhuan . 4d. Shisanjing zhushu , p. 390. 
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La raison pour laquelle toutes les tablettes des ancetres proches, et 
pas seulement celle de I’ancetre dont le sanctuaire est aboli, (autrement 
dit pour lequel cesse dcsormais le petit culte),montent au grand temple, 
c’est qu’a I’occasion de ce voyage sont effectuees entre tablettes et 
monuments ancestraux les permutations necessaires pour assurer revo- 
lution des divers cultes mineurs. Le Chunqiu ne signale d’ailleurs le 
cas du defunt due Xi que parce qu’une infraction rituelle fut alors 
commise par son successeur le due Wen dans I’execution de cette per- 
mutation, infraction qui sera analysee plus loin. Regulierement, la 
tablette du nouveau defunt devait aller occuper le sanctuaire ou se 
trouvait jusque-la la tablette de son grand-pere (de meme classe zhao ou 
mu que lui), sanctuaire qui devenait desormais celui du pere ; la tablette 
du grand-pere du defunt passait elle-mdme dans I’autre sanctuaire du 
meme alignement, celui du degre superieur, ou se trouvait jusque-Ia la 
tablette du trisai’eul du defunt, sanctuziire qui devenait desormais sanc- 
tuaire du bisai'eul du nouveau chef de culte ; la tablette du trisai'eul 
du defunt, passant dans le groupe des ancetres lointains, quittait defini- 
tivement les sanctuaires du petit culte pour gagner le reposoiry lequel, 
chez les seigneurs feodaux, se confondait avec le temple de I’ancetre 
fondateur (75). Dans I’autre alignement, au retour du grand sacrifice 
coUectif les tablettes ancestrales regagnaient les memes sanctuaires 
qu’auparavant, mais devenus ceux du grand-pere et du trisaieul alors 
qu’ils etaient anterieurement ceux du pere et du bisai'eul (76). 

Du classement zhao-mu altematif il resultait done que lorsqu’il 
existait quatre sanctuaires les tablettes des plus proches ancetres ne 
changeaient de monument que toutes les deux generations, mais qu’a 
chaque generation changeaient les affectations cultuelles de tous les 
sanctuaires : ceux qui venaient d’etre affectes aux cultes du pere et du 
bisai'eul I’etaient ensuite aux cultes du grand-pere et du trisai'eul, et 
inversement. Les sanctuaires qui changeaient d’affectation mais retrou- 
vaient les memes occupants ne subissaient, semble-t-il, aucune transfor- 
mation. Ceux qui changeaient d’occupants tout en changeant d’affec- 
tation etaient au contraire transformes. C’etait la le cas d’abord de celui 
ou entrait le nouveau defunt, et qui devenait ainsi sanctuaire du pere : 
a cc point de vue il etait riluellement designe, on I’a vu, comme nouveau 
monument ;mais au point de vue de I’ancetre qui le quittait, le Gouliang 

zhuan park de sa destruction huai , qu’il expose en ces termes ; 

« La regie (dooi^ ) de la destruction d’un temple autorise d’operer 


75 — Voir la note de Du Yu & propos d'une mention de reposotr d'anc§tres de 

maison seigneuriale faite dans le Zuozhuan (ed. Shisanjmg zhushu, p 1242), 
h la 9e ann6e du rdgne du due Xiang. 

76 - Sur les permutations entre tablettes ancestrales et sanctuaires ancestraux, 

cf. Kat6 J6ken, Shina kodai kazokuseido kenkyu. T6ky6 1941, p. 629-630 
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(seulement) pax changement d’un etai de poutre (du toit), ou par refec- 
tion du crepi.w (77) 

La destruction etait done devenue purement rituelle, comme la 
construction du nouveau monument , qui n’en etait que I’autre face, 
ainsi que le remarque He Xiu tout en precisant que I’etai a remplacer 
etait celui du coin nord-ouest de I’edifice (78). 

Dans le cas du sanctuaire quitte par le trisaieul du nouveau defunt, 

les commentateurs emploient un terme plus fort, celui de hui , 
traduit plus haut par le mot aboli, et qui connote les rites suivants, 
egalement rapportes par He Xiu : 

«On enlevait le lattis de la salle du temple et on le traitait comme 
ce qui appartient a un mort : on le brulait et on I’arrosait d’eau.» (79) 

Le fait de quitter le sanctuaire du petit culte, de cesser de recevoir 
individuellement un culte regulier, etait ainsi considere comme un 
deuxieme trepas, auquel echappaient seulement ceux qui recevaient 
un culte perpetuel propre : I’ancetre fondateur, a partir d’un certain 
rang social, ou des ancetres emerites comme le roi Wen, le roi Wu ou 
Zhougong Dan. Ce deuxieme trepas faisait des esprits des d^funts, 

shen , des fantomes guilts , au sens du chapitre Jifa du Liji (80). 

Ce dernier texte prevoit cependant encore une periode intermediaire 
entre la seconde vie, entretenue par les sacrifices reguliers, et la seconde 
mort, resultant de I’arret des sacrifices reguliers : la periode des sacri- 
fices non reguliers mais encore adresses a I’ancetre individuellement, sur 
un tertre ou sur une aire. Etant donne que les sacrifices saisonniers 
regulierement executes dans le sanctuaire permanent servant de reposoir 
etaient adresses special ement au dedicataire propre de ce sanctuaire, a 
savoir soit le roi Wen, soit le roi Wu, soit I’ancetre fondateur, et que les 
autres ancetres lointains ne pouvaient y etre honores que collectivement, 
pour sacrifier a Tun de ceux-ci pris individuellement il fallait le faire 


77 — Cf. GouHangzhuan ^ la 2e ann6e du regne du due Wen (6d. Shisaniing zhushu. 

p. 226). 

78 — Cf. le commentaire de He Xiu au Gongyangzhuan , a la 3e annee du due Cheng 

Shisanf mg zhushu , p. 516). 

79 — Cf. commentaire de He Xiu au Gongyangzhuan . d la 2e ann6e du rSgne du 

due Wen (6d. Shisanjing zhushu, p. 391). 

80 — Cette distinction autre shen esprits des defunts regulierement honores dans les 

sanctuaires specif iques, et gui fantdmes des defunts qui ne regoivent plus de 
culte regulier, semble plus ancienne que la distinction d'une toute autre 
sorte faite dans le chapitre Jiyi du Liji entre shen §me spiritueiie (plus pr^ci- 

sement nomm^e hun "S^Efc*) et gui Sme animale (plus pr^cisement nomm^e 

po ^^) (cf. Liji, Shisanjing zhushu , p. 1943). 
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hors de ce sanctuaire. C’est de cette faqon que Kong Ying Da interprete 
les rites du sacrifice sur le tertre ou sur I’aire, en precisant que, pour les 
ancetres royaux, ils etaient permis seulement sur le tertre pour le pere 
du trisaieul, puis sur Taire pour le grand-pere du trisafeul, a I’exclusion 
des ascendants plus eloignes ; pour les ancetres des seigneurs feodaux, 
seulement, sur le tertre, pour le pere du trisaieul ; pour les ancetres des 
grands officiers, seulement, sur chacun des deux tertres, pour le trisaieul 
d’une part, qui n’avait deja plus de sanctuaire a ce niveau de la hie- 
rarchie sociale, et pour I’ancetre fondateur d’autre part, qui n’avait pais 
de temple mais pouvait etre honore indefiniment sur son tertre ; enfin 
pour les ancetres des gentilshommes de premier rang, seulement, sur 
I’aire, pour le bisaieul, lequel n’avait deja plus de sanctuaire (81). 

Zhang Rong (444-497), remarquant que le Gongyangzhuan 

lorsqu’il traite de I’abolition des sanctuaires du petit culte, ne fait 
aucune allusion a ces rites du tertre et de I’aire, les tient pour d ’insti- 
tution tardive et decadente (82). On peut penser que la piete ou la 
superstition a toujours tendu a developper le culte ancestral au dela de 
ses limites regulieres, et que le Ritualiste a tente de contenir ces debor- 
dements en les r^glant a leur tour sous forme d’une liturgie marginale, 
etablie en proportion du nombre des sanctuaires normaux autorises, 
c’est-a-dire hierarchisee elle aussi selon les classes de I’aristocratie ; ten- 
tative qui est peut-etre moins tardive que ne le pensait Zhang Rong, 
mais qui a du demeurer vaine a en juger par la multiplication des sanc- 
tuaires irreguliers. 

D’autres empietements rituels se sont d’ailleurs produits. Ainsi le 
Zuozhuan relate a la 16e annee du regne du due Ai ^ de Lu (479) 
comment Kong Kui 'I'M. , grand officier de Wei , en emigrant a 

Song , emporta avec lui ses tablettes ancestrales (83). Or les grands 
officiers n’avaient pas le droit de posseder des tablettes ancestrales. 


81 — Cf. le commentaire de Kong Yingda au ch. Jifa du Liji (4d. Shisanjing zhushu, 

p. 1913, 1914, 1915). Ce commentaire est fonde sur les gloses de Zheng 
Xuan. Le tertre et I'aire ne sont done pas «des sortes de lieux de cultes inter- 
m^diaires destines aux deux ancetres ^ la 5e et a la 6e generation avant qu'ils 
fussent remises d^finitivement dans les f/ao» reposoirs, ainsi que 1 ecrit 
Maspero [La Chine antique, Pans 1955, p. 173), comme si les ancetres 
passaient par ces lieux de culte avant d'acc6der aux reposoirs, alors qu'au 
contraire ils n'accedent k ces lieux de culte qu'apres avoir kte r6legues dans les 
reposoirs. 

82 - Cf. le texte de Zhang Rong cite au Livre 91 du Wenxian tongkao (6d. Guoxue 

qiben congshu, Taibei 1960, p. 826). 

83— Cf Zuozhuan k la 16e annee du regne du due Ai (6d. Shisanjing zhushu, 
p. 2419). 
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Un passage aujourd’hui perdu du Gongyangzhuan donne a ce sujet les 
precisions suivantes : 

«Les hauls dignitaires et les grands officiers, n’etant pas des sou- 
verains regnant sur des territoires, ne peuvent faire d’offrandes collec- 
tives a tous les ancetres zhao et mu de leur lignee ; c’est pourquoi ils 
n’ont pas de tablettes ancestrales. Les grands officiers attribuaient 
comme support al’esprit d’un defunt (pendant une ceremonie cultuelle) 
un faisceau de rouleaux de soie ; les gentilshommes liaient du chiendent 
en bouquet. » (84) 

Ce texte signifie qu’il n’y avail pas de reposoirs collectifs pour les 
ancetres lointains des grands officiers, ceux-ci ne possedant pas de 
temple permanent de Tancetre fondateur, et que par consequent il 
n’etait pas prevu primitivement de tablettes ancestrales durables dans 
leur cas. Le fait, vraisemblablement nullement exceptionnel a I’epoque, 
que Kong Kui ait detenu des tablettes ancestrcJes, et des tablettes 
fabriquees en pierre comme I’indique le terme employe par I’Annaliste, 
implique que Kong Kui possedait d’autre part un temple permanent. 
Effectivement, si le chapitre Jifa du Liji porte que les trois sanctuaires 
des grands officiers etaient consacres au pere, au grand-pere et au bi- 
saieul defunts, c’est-a-dire qu’ils n’etaient tous trois que des sanctuaires 
de passage, le chapitre Wangzhi decrit ces sanctuaires comme Vun zhao , 
I’autre mu et le troisieme comme temple de I’ancetre fondateur, done 
permanent (85). Ces deux chapitres du Liji representent deux doctrines 
differentes, s’effor<;ant, chacune a leur maniere, de normaliser les pra- 
tiques en matiere de culte ancestral de faqon a sauver avant tout le 
principe de la hierarchisation des regimes cultuels selon les diverses 
classes de I’aristocratie. La doctrine du jifa precede en raffinant a 
I’extreme le dispositif des sanctuaires, dent les differentes especes sont 
multipliees. La doctrine du Wangzhi precede au contraire par homo- 
geneisation du systeme, ramene a une formule tres simple de degressi- 
vite de I’extension des deux alignements zhao et mu de chaque cote 
d’un sanctuaire central : trois sanctuaires zhao et trois sanctuaires mu 
pour le roi, deux sanctuaires zhao et deux sanctuaires mu pour les 
seigneurs feodaux, un sanctuaire zhao et un sanctuaire mu pour les 


84 — Ce texte est present^ comme provenant du Gongyangzhuan dans le Livre48 

du Tongdian (4d. Guoxue qiben congshu, Taibei 1959, p. 277). II 

est en tout cas utilise par Zheng Xuan dans son Bo wujing yiyi 

iS ^ , 

^ (ed. Congshujicheng, Shanghai 1*936, p. 28). Le principal argu- 
ment qui etaie I'opinion que grands officiers et simples gentilshommes ne 
poss^daient pas de tablettes ancestrales, e'est que les chapitres du YiH traitant 
des sacrifices aux ancetres exScut^s par des personnages de ces rangs ne corn- 
portent aucune mention de tablettes ancestrales. 

QS-Ci. supra, p. 71. 
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grands officjers, et finalement ni sanctuaire zhao ni sanctuaire mu pour 
les simples gentiishommes auxquels ne reste plus que le sanctuaire 
central. 

C’est cette demiere doctrine, la plus simple, qui se rapproche 
probablement le plus de I’etat reel des institutions a la fin de I’epoque 
Zhou. Si les sanctuaires zhao et mu n’y sont plus traites comme expres- 
sement voues a tel ou tel ascendant defunt, c’est que le culte des 
ancetres proches avait du partout se prolonger jusqu’a la quatrieme 
generation selon le modele general deja etudie, et que les grands offi- 
ciers devaient dans chacun des deux sanctuaires zhao et mu qu’ils posse- 

daient entretenir un double culte, au pere et au bisai'eul d’un cote, au 
grand-pere et au trisaieul de I’autre, tandis que les simples gentiis- 
hommes devaient dans leur unique sanctuaire entretenir un quadruple 
culte a leurs ascendants des quatre plus proches generations, sans 
compter eventuellement le culte de I’ancetre fondateur chez le conti- 
nuateur de celui-ci ; ces usurpations etaient relativement tolerables tant 
qu’elles ne comportaient pas I’edification de sanctuaires surnumeraires. 
Elies n’en ont pas moins entrame la peremption de la distinction rigou- 
reuse de chaque espece de sanctuaires, et la desuetude de I’onomastique 
propre de ceux-ci telle qu’elle apparait dans les inscriptions. 

Les particularites de cette onomastique tenaient a la complexite 
du mecanisme des mutations cultuelles, qui empechaient aussi bien de 
designer proprement les sanctuaires reguliers du nom des ancetres qui 
les occupaient, puisque ces occupants changeaient a chaque generation, 
que de les specifier simplement d’apres les cultes mineurs, du pere, du 
grand-pere etc..., qui s’y deroulaient, puisque ces cultes etaient eux- 
memes executes chacun alternativement du cbti zhao ou du cote mu. 
De telles complications peuvent paraitre aberrantes ; elles avaient 
cependant tout leur sens comme moyen d’operer de faqon hautement 
elaboree la structuration des divers colleges cultuels. A cela servait 
essentiellement, au fond, le mecanisme de revolution du culte, progres- 
sivement developpe a partir de la coupure fondamentale du grand culte 
et du petit culte. D’ou vient cette coupure, qui est deja un fait acquis 
au debut de la dynastic Zhou ? C’est ce que montreraj’etude des insti- 
tutions cultuelles Yin. 




CHAPITRE III 

L’fiVOLUTION DES STRUCTURES DU CULTE ANCESTRAL 
SOUS LES YIN 


Alors que sous les Zhou le deroulement regulier des ceremonies 
du culte ancestral proprement dit, a de tres rares exceptions pres, ne 
fait I’objet d’aucune mention particuliere, ni dans les annales, ni dans 
les inscriptions, de telle sorte que revolution de Torganisation cultuelle 
pendant cette periode n’a pu etre retracee qu’indirectement, a travers 
les caracteristiques du dispositif des sanctuaires, sous les Yin, au con- 
traire, la pratique systematique de la chdoniomancie ou divination par 
I’ecaille de tortue, variete savante de scapulomancie, est a Torigine 
d’une masse considerable d ’inscriptions gravees sur les pieces divina- 
toires, qui fournissent en grande quantite des indications explicites sur 
les sacrifices de toute espece offerts aux ancetres de toute generation, 
Ainsi a pu etre reconstituee de faqon relativement precise I’histoire du 
systeme sacrificiel sous cette dynastie. 

L’enregistrement des ceremonies cultuelles dans les inscriptions 
oraculaires gravees sur les pieces divinatoires peut prendre deux formes 
differentes. 

l)Tant6t la ceremonie est mentionnee dans la formule divinatoire 
proprement dite, parce que la divination etait faite soit sur la question 
de savoir s’il fallait ou non executer cette ceremonie, soit sur la -ques- 
tion de savoir s’il fallait I’executer de telle ou telle faqon, par exemple 
en immolant tant ou tant de victimes. Ainsi de I’inscription de la piece 
Tie, 115, 1: 

]Q\ix guirnao, divination parKe , demandant un oracle sur 

ceci : demain {]Q\xr jiachen) , faut-il faire des libations (a Da Jia )? 

«Au jour guimao, divination par Ke, demandant un oracle sur 
ceci : demain, ]o\xi jiachen, faut-il ne pas faire des libations a Da Jia ?» 
Ou de I’inscription de la piece Qian, 1, 13, 2 : 
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«Au jour jihat, divination par Bin , demandant un oracle sur 

ceci : faut-il faire un sacrifice yu a I’adresse de Nan Geng ^ 

Ou de I’inscription de la piece Yi, 3321 : . 

«Au jour yichou, divination par Zheng ^ , demandant un oracle 

sur ceci : faut-il faire a I’adresse de Zu Ding JH- "T sacrifice yu #f? 

«Au jour yichou, divination par Zheng, demandant un oracle sur 
ceci : faut-il ne pas faire a I’adresse de Zu Ding un sacrifice yu ?» 
Ou de I’inscription de la piece Jia, 3046 : y 

«Au jour yimao, divination par Shi g : faut-il (sacrifier) un 

mouton a Fu Yi 'Cx ou non ? Faut-il (sacrifier) deux moutons a 
Fu Yi ou non ? Au 5e mois». 

2) Tantot la divination porte sur autre chose qu’un sacrifice, mais men- 
tion est faite en post-scriptum de tel ou tel office liturgique determine, 
pris comme indicatif de date dans une formule caracteristique, distincte 
de la formule divinatoire proprement dite ainsi que de ses annexes 
eventuelles (enonce du pronostic), et placee a la fin de I’inscription. 
C’est le cas notamment dans beaucoup d’inscriptions oraculaires por- 
tant sur les risques de calamite a prevoir pour la prochaine decade a 
venir. 

Void par exemple une serie d’inscriptions de ce genre gravees sur 
les fragments Zhui 21 : 

«Au jour guihai, (divination par le roi), demandant un oracle sur 
ceci : Est-ce que la decade sera sans (calamite) ? Au 3e mois, au jour 

yi(chou), sacrifice xie a Xiao {a\i iour dingmao sacrifice 

xie a) Fu Ding ^ T . 

«Au jour guiyou, (divination par le roi), demandant un oracle sur 
ceci : Est-ce que la decade sera sans calamite ? Au 4e mois, au jouryj’axw 

office de presentation de Fordo des sacrifices rang ^ avec libations. 

«Au ']oxxT guiwei, (divination par) le roi, demandant un oracle sur 
ceci : Est-ce que la decade sera sans calamite ? Au 4e mois, au jour 

jiashen (sacrifice rong) avec libations a Shang Jia Ji_ . 

« Au jour divination par le roi, demandant un oracle sur ceci : 

Est-ce que la decade sera sans calamite ? Au 4e mois, Shi Gui etant yenu 

recevoir son sacrifice rong, dm \o\xt yiwei, sacrifice rong a Da Yi ^ ^ . 

«Au jour guimao, divination par le roi, demandant un oracle sur 
ceci : Est-ce que la decade sera sans calamite ? Au 5e mois, au jour 

jiachen, sacrifice rong a Xiao Jia ^ . 

Sont ici enregistrees six divinations operees successivement de dix 
jours en dix jours chacune a un jourguf (au jourg^ufAm, z.u '}o\yT guiyou, 
au jour guiwei, au jour guisi, au jour guimao , et au jour guichou), c’est- 
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a-dire au dernier jour decadique, en vue’ de savoir si la decade suivante 
ne sera pas calamiteuse (1). La divination est toujours datee d’abord par 
une formule preliminaire qui en precise le jour, mais le jour seulement. 
Cependant, apres la formule divinatoire proprement dite, sont donnees 
des precisions supplementaires : I’indication du mois lunaire, d’abord, 
puis celle d’un ou plusieurs offices liturgiques particuliers. Ces preci- 
sions sont apportees apres I’enonce de la question traitee par divi- 
nation car elles situent en realite la decade a venir, objet de I’oracle, et 
non le moment de I’oracle lui-meme. Prenons par exemple la seconde 
inscription (la premiere comportant des lacunes completees ci-dessus 
par analogic avec les inscriptions suivantes) ; la divination a ete faite au 
jour guiyou, le lOe du cycle sexagesimal, et I’indication du post-scrip turn 

est celle d’une ceremonie de presentation de I’ordre gongdian X- 
d’un jour jVaxM, lie du cycle, precisement le premier jour de la decade 
suivant le jour guiyou de la divination. Dans la quatrieme inscription, 
le post -scrip turn est particulier ; il indique un sacrifice rang a Da Yi 
au jour yiwei, soit le surlendemain du jour guisi de la divination, repere 
convenablement choisi comme indicatif de la decade a venir ; cependant 
il mentionne auparavant un autre sacrifice rong, sans indication expli- 
cite de jour, mais qui, offert a Shi Gui, a du avoir lieu un jour gui, 
lequel jour ne pent etre que le jour meme de la divination, gt/wf ; cette 


1 — On sait que les Chinois utilisent pour representer des series trois sortes de 

1) les symboles simples d'une serie decimale, appeles tiangan 7^ T troncs 
cHestes, et qui sont les suivants :jia ^ , yi , bing , ding r A. 

// ^ , gengjM , xin ^ , ran ^ gui ^ ^ x 

2) Les symboles simples d'une s6rie duod§cimale, appel6s d/z/j/ bran- 

ches terrestres, et qui sont les suivants :zi-^ , c/jooji , yin ^ , mao^p , 
chen^^, si Ea , wu ^ , wei A , shen ^ , you S3 , XU A , hai J'A ! 

3) Les symboles composes d'une s4rie sexag6simale, appeles ganzhi 
branches de troncs. et qui sont les binSmes formds par la combinaison deux h 
deux des symboles simples de chacune des series pr6c6dentes, dans I'ordre, 

comme suit ’.jiazi 'f^ , yichou ZM. renshen -ii ^ , guiyou 

jiaxu yihai Zj ^ ^ bingzi dingchou , etc... guihai 

Ces symboles 6taient d^j^i utilises par les Yin dans un calendrier perp4tuel des 
jours, exploitant la s6rie sexag6simaie ind6finiment r6it6r6e. Chacun des jours 
du cycle sexagesimal ainsi determine portait un nom double : I'un des bino- 
mes de la serie. Mais dans chaque bindme le premier terme, qui symbolisait 

le rang du Jour dans chacune des six decades du cycle sexagesimal, etait privi- 
legie comme nom du jour de la d6cade. Cf. Dong Zuobin, Bud zhong suojian 

zhi Yin ii (1931), reed, dans Dong Zuobin xue- 

shu iunzhu (Taibei 1962), p. 335-336. 



128 


LA VOIE ROY ALE 


particularite s’explique peut-etre par le fait que dans la decade consi- 
deree aucune ceremonie n’avait lieule premier jour, ce qui a pu conduire 
a situer cette decade au moyen d’un repere supplementaire pris la veille 
du premier jour, soit tout juste le jour de la divination. 


Voici encore deux inscriptions du meme genre, prises sur la 
piece Xu, 1, 50, 5 : 

«Au jour guichou, divination par le roi, demandant un oracle sur 
ceci : Est-ce que la decade sera sans calamite ? Elle sera tres heureuse. 


Au lOe mois, au jour/mxw, sacrificeji^a Qiang Jia et sacrifice 

' T* T* ^5* 

xie -et ajianjia T 

«Au jour guiwei, divination par le roi, demandant un oracle sur 
ceci : Est-ce que la decade sera dans la calamite ? Le roi a rendu le pro- 
nostic disant: Elle sera tres heureuse. Au lOe mois, axi ioux jiashen, 

sacrifice ji ^ a Yang Jia ff ^ , sacrifice zai i a Qiang Jia 'f , 

sacrifice xze ajianjia T .» 


De telles tournures ne doivent pas surprendre. Nous parlerions de 
la meme faqon de «la semaine d’avril du dimanche de la benediction 
des rameaux et du lundi de la grand’messe de Saint Joseph», ou de «la 

semaine de mai du lundi de la procession des rogations et de I’office de 
Saint Benoit». 


Ces quelques exemples suffiront a montrer comment les inscrip- 
tions oraculaires fournissent en abondance des renseignements tres 
precis sur les ceremonies du culte ancestral, en signalant fort exactement 
d’une part des dates relatives, d’autre part les rites specifiques et les 
noms propres, sous forme d’appellations posthumes, des ancetres qui 
etaient honores. L’analyse minutieuse de milliers de notations de cette 
nature a permis a Dong Zuobin de retrouver les caracteristiques de deux 
regimes institutionnels differents qui furent alternativement en vigueur 
a 1 epoque Yin, et qu il designel’un comme celui &\x parti de la tradition 
archaique, I’autre comme celui du part* de la tradition moderne. Chaque 
regime est essentiellement caracterise par une organisation liturgique 
propre, sur laquelle tous les paleographes sont d ’accord, de meme que 
nul ne conteste la mise en vigueur du regime moderne pour la premiere 

fois sous le regne de Zu Jia ^ , puis pour la seconde fois et defini- 

tivement sous le regne de Di Yi ; mais il est aussi caracterise 

accessoirement par des usages distinctifs, a la fois en matiere de calen- 
drier et en matiere de style du graphisme des inscriptions, usages dont 
aussi bien le releve epigraphique que I’emploi criteriologique pour deter- 
miner la chronologie des pieces, par Dong Zuobin, a suscite des reserves 
touchant surtout la delimitation historique de la restauration du regime 
archaique entre le regne de Zu Jia et celui de Di Yi. La doctrine de 
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I’eminent specialiste a d’ailleurs elle-meme varie sur ce point, puis- 
qu’apres avoir fixe ia reapparition d’inscriptions archai'santes a I’epoque 

de Wenwu Ding 'X , il a finalement juge bon de la faire remon- 

ter au regne de Wu Yi Zj (2). Cependant ces incertitudes, qui affec- 
tent le classement chronologique fin de la documentation, n’empechent 
nullement de saisir le sens general de I’evolution des institutions. 

Au point de vue de leurs caracteristiques liturgiques, le regime 
archaique et le regime moderne se differencient principalement en 
ceci, que le premier soumet indistinctement Texecution de toutes les 
ceremonies du culte au resultat d’une divination prealable, alors que le 
second organise systematiquement et independamment de toute divi- 
nation I’execution tour a tour, a I’adresse d’ancetres appartenant a 

une serie relativement restreinte, de cinq sacrifices appeles rong ^ , 

yi- , ji , zai , xie , dont les reiterations composent un 
cycle regulier durant environ le temps d’une annee. Dans cette der- 
niere organisation I’ordo, c’est-a-dire la distribution calenderique, a 
I’interieur du cycle, des multiples reprises de chacun des sacrifices 
reguliers, est etabli compte tenu du fait que tous les anc^tres honores 
de ces sacrifices portent, et c’est la une tradition Yin typique, une 

appellation posthume tiree des no ms des dix troncs celestes, qui sont 
aussi les noms des dix jours de la decade, premier multiple de I’unite 
(le jour) dans le systeme chinois de division du temps. 

Mais si importantes que soient les differences des deux liturgies, 
sur le plan des structures cultuelles I’un et I’autre regimes procedent 
d’une meme tradition unitaire^ profondement opposee a la tradition 
Zhou, qui fait honorer uniformement tous les ancetres de toutes les 
generations, et ou le culte ancestral est d’ailleurs une prerogative 
royale. A I’egard de ce dernier point, rigoureusement rien ne distingue 
le regime moderne du regime archaique ; quant au premier point, la 
seule modification apportee par la reforme de Zu Jia est une certaine 
restriction du nombre des ancetres admis au benefice du culte regulier, 
qui s’anailyse de la faqon suivante. 

II est commode de diviser avec Dong Zuobin la genealogie des rois 
Yin en deux parties, elles-memes subdivisees chacune en deux segments. 

En descendant depuis le fondateur de la royaute Shang, Da Yi 7^ Zj . 


2 — Comparer la premiere exposition faite par Dong Zuobm de sa doctrine dans 


Yin Hpu /7 5Z73e lere Partie, quan /, fo 2, et la derniere expo- 
sition qu'il en a faite 6ar\% Jiaguxue hushi nian ^ \ "i" (Taibei 

1965), p. 104. 
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alias Tang le Victorieux, sont comptes les ancetres royaux , 

dont les premiers, jusqu’a Yang Jia ^ inclus, appartenant aux 
generations precedant I’installation de la capitale dans le site de Xiaotun, 
sont designes comme ancetres royaux lointains, et les suivants, a partir 

de Pan Geng jM- inclus, appartenant aux generations de la periode 
Yin proprement dite, sont designes comme ancetres royaux proches ; 
en remontant au dela de Da Yi sont comptes les ancetres preroy aux, 
dont les six premiers, qui possedent comme tous leurs descendants des 
noms posthumes decadiques, sont designes comme ancetres preroyaux 
proches, et tous les autres, qui ne possedent pas de noms posthumes 
decadiques, sont designes comme ancetres preroyaux lointains. Ceci 
pose, et etant bien entendu que toutes ces designations sans etre arbi- 
trages n’en demeurent pas moins conventionnelles, dans le regime 
archaique, comme beneficiaires des sacrifices, «il y a, ecrit Dong 


Zuobin, des ancetres preroyaux lointains d’avant Shang Jia -H , 

tels que I’ancetre fondateur Kui , que Wang Hai /A. , que 

Wang Heng , que Ji ^ ; parmi les proches ancetres preroyaux 

et les ancetres royaux, resolvent des sacrifices les ascendants en ligne 
directe, mais pas leurs collateraux, ainsi que leurs conjointes, mais sans 
aller au dela de la cinquieme generation des epouses defuntes ; des sacri- 
fices sont aussi adresses a des ministres defunts ainsi qu’a des montagnes 
et des fleuves et a la divinite du sol et des grains : par exemple a Huang 

Yin ^ (dont le nom se change en Yi Yin ^ a I’epoque de 

Wenwu Ding J ) et a Xian Wu 7^ d’une part, au Mont 

Yue , au Fleuve Jaune, a la Terre (Dieu du Sol) d’autre part (on 

peut considerer que ces trois dernieres entites sont reverees a I’epoque 
Yin au titre d’ancetres preroyaux). » (3) 


Ceci ne semble pas tout-a-fait exact a I’egard des limitations 
suggerees du cote des collateraux des ascendants en ligne directe et du 
cote des epouses royales. II existe en effet des inscriptions de I’epoque 

de Wu Ding qui attestent .que Yang Jia ^ (appele alors Fu Jia^!^ 

^ ), Pan Geng (appele alors Fu Geng ) et Xiao Xin-'J'' 

(appele alors Fu Xin ), par exemple, oncles du roi regnant, 

faisaient partie des ancetres recevant un culte (4) ; quant aux epouses 


3 — Cf. Dong Zuobin, Jiaguxue Hushi nian (1965), p. 1 11 . 

4 - Sur les oracles relatifs a Yang Jia f ^ , cf. Chen Mengjia, Yinxu bud 

zongshu (P6kin 1956), p. 408 ; sur les oracles relatifs d Pan Geng ^ , cf. 
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defuntes honorees de sacrifice a cette meme epoque, les inscriptions en 
citent de tous les noms des jours de la decade, sans que rien permette 
d’affirmer qu’il ne s’en trouve pas des generations plus hautes que la 

cinquieme : celle qui est appelee Bi Jia ^ ^ , par exemple, peut etre 

I’epouse de Zu Xin y , bisai'eul du roi regnant, ou encore I’epouse 

de Shi Gui 7^ ^ , ascendant du roi regnant a la cinquieme gene- 
ration (5). En fin de compte, la liste des ancetres qui reqoivent un 
culte dans le regime archaique est une liste tres composite, comprenant 
plus d’une trentaine de noms : ceux de tous les rois defunts, ascendants 
directs du roi regnant ou leurs collateraux, ceux de tous leurs aieux de 
I’epoque preroyale, proches et lointains, ceux de quelques illustres 
ministres defunts dont I’histoire a par ailleurs conserve le souvenir plus 
ou moins confusement, enfin ceux de certaines divinites naturelles 
personnalisees. Celles-ci sont honorees exactement dans les memes 
formes que les aieux des rois Yin ; on peut done, considerer qu’elles 
sont assimilees a des ancetres, assimilation dont I’expression mythique 
s’est effacee avant de'^ pouvoir etre recueillie dans la tradition histo- 
rique. 


Tous ces esprits ancestraux ont un seul point commun : un pou- 
voir qu’ils ont fait eprouver concretement a I’ethnie Yin, soit de leur 
vivant, pour autant qu’il s’agit de defunts veridiquement rememores, 
soit dans leur condition meme de disparus, pour autant qu’il s’agit de 
personnalisations de puissances naturelles dont les anciens avatars 
visibles sont mythiquement rememores. Comme dans leur majorite ces 
esprits ancestraux sont ceux des rois defunts, et de tous les rois defunts, 
il est clair que le pouvoir qui est attribue aux ancetres, et pour lequel 
ceux-ci sont craints et honores, est le prolongement dans I’au-dela du 
pouvoir royal. Aux esprits ancestraux mythiques un tel pouvoir est 
attribue par analogie ; aux ancetres preroyaux il est attribue retros- 


pectivement ; quant aux ministres illustres, I’exemple de Yi Yin ^ff . 
lequel, selon la tradition, apres avoir servi Tang le Victorieux, fut apres 
la mort de celui-ci un regent du royaume assez puissant pour bannir 
jusqu’a resipiscence I’heritier du tr6ne,Da Jia, qui avait eu une conduite 


meme ouvrage, p. 431 ; sur les oracles relatifs ^ Xiao Xin 'i' x . cf. meme 
ouvrage, p. 433. La thdse de Dong Zuobin entrafnerait une revision de la data- 
tion de' ces pieces, difficile ^ envisager, Dong Zuobin lui-m§me. d'ailleurs, 
admet qu'un culte etait rendu sous le rdgne de Wu Ding a ces ancetres colla- 
t^raux, puisqu'il signale les appellations posthumes donn§es ^ I'epoque S 
Yang Jia, Pan Geng et Xiao Xin (dans le tableau hors texte de la page 78 de 
Jiaguxue Hushi man. 1965). II y a la un point qui semble insuffisamment 
eciairci. 

5 — Cf. Chen Mengjia, Yingxu bud zongshu (1956), p. 447-448. 
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indigne (6), montre que c’est sans doute parce qu’ils avaient occasion- 
nellement assume pleinement eux aussi le pouvoir royal qu’ils etaient 
honores comme ancetres. Somme toute, la ligne que remonte le culte 
ancestral, et qui n’est pas definissable en termes de genealogie reelle, 
est une ligne d’ascendance mystique, la ligne suivant laquelle le pouvoir 
royal est parvenu au roi regnant ; son dessin, cependant, ne s’ecarte pas 
beaucoup de celui de la ligne d’ascendance directe reelle, qui en est 
comme la faufilure primitive a travers les generations. 

Dans le regime moderne, ecrit encore Dong Zuobin, «la serie des 
ancetres auxquels il est sacrifie est composee, d’une part, pour ce qui 
est des ascendants directs, d’un individu par generation, depuis les 

ancetres preroyaux proches, a commencer par Shang Jia -t- 'T ; les 
conjointes des ascendants directs sont toutes les epouses defuntes ayant 
eu un fils de rang royal par devolution successorale, a partir de I’epouse 

Geng , conjointe de Shi Ren ^ ; celles-ci comme ceux-la, tous 

sont honores dans le cycle regulier ; d’autre part, pour ce qui est des 
ascendants collateraux, ils sont egalement honores dans le cycle regulier 
dans I’ordre selon lequel ils ont accede par succession au trone, ou a la 

position de prince heritier (cas de Zu Ji _H. 6)».(7) 

La reforme de Zu Jia a done laisse hors de la liste des ancetres 
admis au benefice des sacrifices cycliques rang, yi, ji, zai et xie, et 
qu’on pourra appeler pour simplifier les ancetres reguliers (etant bien 
entendu qu’a ceux-ci sont egalement adresses les autres sortes de sacri- 
fices), les esprits des puissances naturelles, les ancetres preroyaux 
lointains et les manes des ministres illustres, qui, dans le regime mo- 
deme, ne re<;oivent plus que des sacrifices extra-cycliques, dont la 
liturgie a d’ailleurs ete elle aussi modifiee quelque peu, et qui pourront 
etre appeles pour simplifier ancetres irreguliers . La distinction entre les 
deux ensembles d’ancetres, reguliers et irreguliers, est etablie d’une 
maniere formelle extremement nette du fait que seuls sont traites com- 
me ancetres reguliers les ancetres possedant une appellation posthume 
decadique ; et cela se comprend aisement puisque les sacrifices cycliques 


6 — Dans le Ym benji Sima Qian rapporte qu'S Tang le Victorieux succ^ddrent 

d'abord ses trois fils, Tai Ding ^ 'X . Wai Bing et Zhong Ren-f^ ^ , 

puis son petit-fils. Da Jia ; ce dernier ne respectant pas les lois de Tang 

le Victorieux, Yi Y ^ le rel^gue pendant trois ans ei Tonggong-^^^ ^ , 
prenant lui-meme entidrement en main les affaires de I'^tat ; au bout de trois 
ans Da Jia repenti fut r6install6 sur ie tr6ne. Cf. Shiii (6d. Zhonghua shuju, 
1959),p.112. 

7 — Cf. Dong Zuobin, Jiaguxue Hushi nian (1965), p. 112. 
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sont systematiquement offerts a chaque ancetre beneficiaire au jour 
homonyme de la decade convenable du cycle (8). Mais pourquoi tous 
les esprits ancestraux ne portent-ils pas un nom decadique ? Parce que 
cette institution est relativement tardive, comme le prouve le fait que 
les quatre premiers ancetres reguliers portent comme appellations 
posthumes les noms des quatre premiers jours decadiques, qui leur ont 
manifestement ete attribues dans I’ordre a defaut des donnees horos- 
copiques determinant normalement de telles appellations, et dont 
personne ne se souvenait plus dans leur cas. Pourquoi alors les ancetres 
preroyaux lointains n’ont-ils pas beneficie, eux, d’une semblable attri- 
bution a posteriori d’appellations decadiques ? Parce que dans leur cas 
la tradition etait encore plus effacee, melee aux mythes, et faisait de 
leurs manes des esprits hors du commun des defunts. Quant aux minis- 
tres illustres, s’ils n’ont pas requ non plus d’appellations decadiques, 
c’etait pour une autre raison : parce que I’institution semble avoir ete 
creee d’abord pour les seuls defunts de rzing royal avant d’etre etendue, 
plus tard, au benefice d’autres defunts de haut rang (9). 

La distinction des ancetres reguliers et des ancetres irreguliers ne 
ressemble en tout cas en rien a celle que devaient faire les Zhou entre 
grand culte et petit culte. Elle traduit la volonte de declasser les ancetres 

mythiques au benefice d’un nouvel ancetre fondateur, Shang Jia , 

le plus ancien des ascendants veridiquement connus, promu a la premiere 
place des ancetres reguliers. 

Ding Shan "J” ^ a cru retrouver la forme embryonnaire de la 
distinction Zhou du grand culte et du petit culte dans certains regrou- 
pements de tablettes ancestrales que faisait egalement le Ritualiste 
Yin en vue de sacrifices collectifs executes aussi bien dans le regime 
archaique que dans le regime modeme (mais dans ce dernier cas seule- 


8—11 faut noter, cependant, que certains defunts portant des appellations d6ca- 
diques ne regoivent que des sacrifices irreguliers : des proches du rqi non habi- 
lites k recevoir des sacrifices reguliers, tels que les Spouses non meres, les fre- 
res non princes h6ritiers, les fils d^cedes. 


9 — Dong Zuobin a etudie la question dans un article paru dans la revue Dalu 
zazhi (Taibei), vol. II, no 3 (re6d. dans Pinglu wencun, Taibei, 1963, quan 3, 

p. 241), sous le litre Lun Shangren yi shin' weiming ^ ^ 

dans lequel il presente les appellations posthumes d^adiques comme un privi- 
lege de la famine royale Yin (cf. Pinglu wencun, 1963, quan 3, p. 249-250). 
Mais nous verrons que la notion de famille n'a aucune consistence institution- 
nelle sous les Yin ; en outre, it la fin de la dynastie, les examples d'appella- 
tions posthumes decadiques sont trop nombreux (plusieurs centaines de 
bronzes en fournissent) pour etre limites aux seuls proches du roi (rneme 
compte tenu de la possibilite que plusieurs vases de bronze aient ete dedies au 
meme defunt). C'est pourquoi mieux vaut rapporter I'institution des appel- 
lations posthumes decadiques it la fonction. d'abord exclusivement celle du 
roi, puis egalement celles des plus hauts dignitaires du royaume. 
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ment dans le cadre de la liturgie irreguliere) (10). Ces regroupements 
ont ete releves d’abord par Dong Zuobin (11), dans des inscriptions 
telles que celle-ci, de la piece Yicun, 91 7 : 

«Au jour — hai, divination, demandant un oracle sur ceci : Faut-il 

offrir un sacrifice yu aux trois tablettes de Da Yi ^ ^ , Da Jia^ 

'f ,Z\xY\ jLZi , en immolant cinq agneaux ?» 

Ou celle-ci, de la piece Qian, 3, 22, 6 : 

«Au jour xinsi, divination par Da ^ , demandant un oracle sur 

ceci : Faut-il sacrifier d’abord a la tablette premiere, de Shang Jia _il, 

^ , trois boeufs, (puis) aux deux tablettes un bceuf ?» 

Ou celle-ci, des pieces Yi, 986 Jia, 2282 : l 

«Au jour —wei, divination : P'aut-il faire un sacrifice fen ^ aux 
dix tablettes ancestrales, a partir de celle de Shang Jia, (et comprenant 
en outre) celles de Da Yi, Da Ding, Da Jia, Da Geng, Da Wu, Zhong 
Ding, Zu Yi, Zu Xin, Zu Ding, en saignant un belier ?» 

Ou celle-ci, de la piece Xu, 1, 2, 4 

«Au jour guimao, divination, demandant un oracle sur ceci : 
Faut-il au jour yisi faire des libations et le sacrifice /<?n en immolant un 

boeuf aux vingt tablettes a partir de celle de Shang Jia JL W , un mou- 
ton aux tablettes inferieures, en immolant selon le rite liao ^ un 

suovetaurile a la Terre, ainsi qu’un verrat aux quatre Ge ^ et un pore 
aux quatre Wu 3^ ?» (12). 

Chen Mengjia a dresse un tableau tres precis de tous les regrou- 
pements de tablettes ancestrales ainsi effectues lors des sacrifices 
collectifs (13). Une tablette est parfois honoree seule, et e’est toujours 

celle de Shang Jia, appelee tablette premiere yuan shi . Quand 

il s’agit de deux tablettes, ce sont toujours celles de Shi Ren et 

Shi Gui . Quand il s’agit de trois tablettes, ce sont celles de 

Bao Yi , Bao Bing , Bao Ding (dont les tablettes 

sont alors designees par le terme hao, qui s’applique proprement a la 


10 — Cf. Ding Shan, Zongfa kaoyuan {Bulletin of History and Philology, Academia 

Sinica, vol. IV, no 4, 1934), p. 404-405. 

11 — Cf. Dong Zuobin, Jiaguwen duandai yan/iuli 

(1933) (r44d. dans Dong Zuobin xueshu lunzhu, Taibei, 1962), ou les ins- 
criptions cities sont pr6sent6es p. 377-378. 

12 — Les quatre Ge et les quatre Wuj3i. sont des divinit^s des quatre points 

cardinaux (Cf. Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu, 1956, p. 590). 

13 — Cf. Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu (1956), p. 465. 
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chdsse oil la tablette est placee), ou celles de Da Yi , Da Jia^ 

^ , Zu Yi 'Z^ . Quand il s’agit de cinq tablettes, ce sent tantot 

celles de Zu Xin ji-.^ , Qiang Jia T , Zu Ding S- T , Xiao 

Yi ''J'' et d’un frere aine Ding T" du roi Wu Ding T” , mort 

premaiurement, tantot celles des ministres defunts a partir de Yi Yin 
Quand il s’agit de six tablettes, ce sent soit celles des six ancetres pre- 


royaux proches, soit celles de Da Yi ^ > Da Ding "T , Da 

Jia , Da Geng , Da Wu 7^ et Zhong Ding , 

soit celles de six esprits ancestraux mythiques dont celui de la Terre, 

celui du Fleuve Jaune et celui du Mont Yue . 


De meme se rencontrent encore des groupements analogues de 
neuf, dix, douze, treize, quatorze, vingt et vingt-trois tablettes, tous 
bien determines. C’est a travers ces groupements que se revHe le mieux 
I’homogeneite en tant que culte ancestral des cultes diversement rendus 
les uns aux ascendants reels des rois Yin, les autres a leurs ascendants 
par assimilation, ancetres mythiques, esprits de puissances naturelles, 
manes de ministres defunts. 


Or, les tablettes de certains groupes sont parfois appelees da 

shi Tvl. grandes tablettes^ auxquelles sont immoles en general des 

bceufs, par opposition aux petites tablettes xiao shi 'J' TT'- , auxquelles 
ne sont immoles que des moutons (14). Ainsi la piece Yicun, 561 porte 
I’inscription suivante : 

y A-y 

«Au jour dingsi, divination par Bin ^ , demandant un oracle 

sur ceci : Faut-il executer un sacrifice selon le rite xi aux grandes 
tablettes ancestrales ?» 

La piece Qian, 3, 22, 4, celle-ci : 

wDemande d’oracle sur ceci : Le roi fera-t-il un sacrifice 

selon le rite xi pour les grandes tablettes ancestrales a partir de celle 
de Shang Jia ?» 

La piece //ou, shang, 28, 8, celle-ci : 

«Au jour yiwei, demande d’oracle sur ceci : Faut-il executer un 

sacrifice fen en immolant un bceuf aux treize tablettes ancestrales 

a partir de Shang Jia -t- , et un mouton aux petites tablettes 

ancestrales ?» 


14 — Cf. Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu (1956), p. 466. 
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Sent traitees comme grandes tablettes ancestrales des tablettes qui 
ne sont jamais celles d’ascendants collateraux et qui appartiennent a 
des groupes commenqant en general a Shang Jia sans jamais depasser 
le nombre des generations separant cet anc^tre du roi regnant. Chacune 
d’elles est done tres vraisemblablement celle de I’unique ascendant 

direct de chaque generation. Or, le mot shi ^ tablette {zhu JE. en Ian- 

gue classique) est un doublet du mot zong , qui dans les rituels 
Zhou prend le sens abstrait deculte, mais qui designe etymologiquement 
d’abord la tablette ancestrale dans sa chasse, puis le temple ou elle est 
deposee (15). Dans la terminologie des inscriptions oraculaires figure 

d’ailleurs I’expression da zong ifz, grand temple ^ designant des 
temples ou n’avaient lieu de ceremonies que devant des tablettes a 
partir de celle de Shang Jia, sans doute toujours de grandes tablettes, 

et I’expression xiao zong petit temple, ou n’avaient lieu de cere- 

monies que devant des tablettes a partir de celle de Da Yi seulement, 
sans doute des tablettes melees d’ascendants directs et collateraux (16). 
Les paleographes suivent Dong Zuobin dans I’interpretation de ces 
donnees, en considerant que sous les Yin le dazong est I’ensemble des 
ascendants directs, par opposition au xiaozong, ensemble des ascen- 
dants collateraux (17). II a suffi a Ding Shan de donner aux deux 
expressions une acceptation un peu plus abstraite pour y voir deux 
sortes de cultes, portant chacun en germe une evolution conduisant au 
grand culte et au petit culte des Zhou. 

En verite, le vocabulaire Yin et le vocabulaire Zhou ne coincident 
ici que par homonymie. Sous les Yin le classement des ancetres en 
ascendants directs et collateraux n’a qu’une portee rituelle minime ; 
il n’intervient absolument pas dans la liturgie des sacrifices reguliers, 
et n’affecte la liturgie des sacrifices irreguliers que d’une maniere elle- 
meme tres irreguliere : les regroupements de tablettes ancestrales 
melent celles des deux classes presque aussi souvent qu’ils les isolent. 
Si peu marquee qu’elle soit dans les rites, la distinction a, il est vrai, 
considerablement servi la paleographic moderne, en lui fournissant des 
donnees indispensables a la restitution ,de la genealogie exacte des rois 
Yin ; et il semble que Ding Shan se soit laisse abuser par cette impor- 
tance semeiologique prise aux yeux des chercheurs contemporains par 
ce qui n’etait a I’epoque, apres tout, qu’un mince detail rituel. L’evo- 


15 — Sur les formes archaiques des mots designant la tablette ancestrale, sa chSsse, 

le temple ou elle est d^pos^e, cf. Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu , p. 439- 
440. 

16 — Cf. Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu, p. 473. 

17 — Cf. Dong Zuobin, Jiaguwen duandai yanjiuH 

(Dong Zuobin xueshu iunzhu, 1962), p. 378. 
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lution ulterieure se produit d’ailleurs dans un sens tout-a-fait contraire 
a celui que suppose la doctrine de Ding Shan : sous les Zhou, la distinc- 
tion disparait completement ; si vivace que reste alors politiquement la 
pratique de la succession collaterale, cultuellement la possibilite d’une 
dissemination collaterale de la qualite d’anc€tre, absolument incompa- 
tible avec le principe structural de la bifurcation des lignees, est si cate- 
goriquement rejetee que le frere qui succede au frere prend rang de fils. 

L’organisation du culte Yin est, elle, regie par le principe inverse 
de Tannulation cultuelle de la bifurcation des lignees, qui conserve la 
collateralite en I’integrant a la ligne directe dans le cadre de regies 
successorales assez complexes (18). La premiere regie etait celle de 
la priorite de la succession collateraJe. L’ordre d’appel des collateraux 
semble avoir ete celui des rangs d*age, sans problemes particuliers. Mais 
les difficultes surgissaient pour le passage de la succession a la gene- 
ration suivante. Et d’abord, quand ce passage se produisait-il ? Appa- 
remment lorsqu’il etait rendu inevitable par I’epuisement de la reserve 
de collateraux vivants de la generation precedente : parfois au bout de 
trois ou quatre regnes. Rien ne permet d’affirmer, remarquons-le, que 
seuls les collateraux du premier degre etaient appeles a la succession. 
Dong Zuobin suggere une telle limitation quand il ecrit que la qualite 
d’ancetre n’etait conferee qu’aux epouses de roi meres de roi (19) ; 
mais il est possible d’interpreter les donnees epigraphiques en cause de 
fa^on tout aussi coherente en disant d’une maniere moins restrictive 
que la qualite d’ancetre etait acquise par toute epouse de roi des lors 
qu’un de ses descendants direct devenait roi a son tour, etant entendu 
que les ascendaints directs intermediaires entre le collateral eloigne 
devenu roi, d’une part, et ses royaux aieux, d’autre part, ne recevaient 
pas, eux, la qualite d’ancetre, faute d’avoir detenu le pouvoir royal. 
Sans doute ne s’agit-il que d’une hypothese d’ecole, la polygamic devant 
rendre chaque pere de rois assez prolifique pour que I’occasion de I’ac- 
cession au trone de collateraux eloignes ne se presentat point, et en fait 
Dong Zuobin a done raison ; mais en droit aucune limite n’apparait 
imposee a la succession collaterale. En principe, done, le dernier colla- 
teral regnant etait le dernier survivant de sa generation, quoiqu’en 
pratique un age trop avance devait entrainer la decheance, acceptee ou 
forcee, de I’habilite aux fonctions royales, et cela aussi bien pour les 
collateraux les plus proches que pour les plus eloignes. Restait alors a 
determiner sur le reseau genealogique le point de transit de la succession 
d’une generation a I’autre. Il suffit de jeter un coup d’oeil sur le schema 

18 — Chen Mengjia donne un expose des divers aspects de la devolution du trone 
sous les Yin {Yinxu bucizongshu, 1956, p. 371 ), mais sans en tirer de conclu- 
sion. Pour ce qui suit, on se reportera au schema de la gen6alogie liturgique 
des rois Yin donn^ supra p. 36. 


19— Cf . supra, p. 132. 
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de la page 36 pour se rendre compte que ce point pouvait glisser hori- 
zontalemeni sur tout le paHier de la collateralite : apres la generation 
des rois Da Ding et Wai Bing, le transit s’est effectue au point de des- 
cente depuis Paine des collateraux ; apres la generation des rois Xiao Jia, 
Da Wu et Yong Ji, au point de descente depuis le second des colla- 
teraux ; puis, pendant quatre generations, de nouveau au point de des- 
cente depuis Paine des collateraux ; puis, a partir de la generation de 
Hu Jia, Pan Geng, Xiao Xin et Xiao Yi, au point de descente depuis le 
dernier des collateraux, avant qu’a la fin de la dynastie ne cesse appa- 
remment la pratique de la succession collaterale. line evolution s’est 
done produite : a Porigine la devolution d’une generation a Pautre se 
faisait normalement, semble-t-il, apres le retour de la succession en haut 
du palier des collateraux ; plus tard, elle se fait sans ce retour, au bas 
du palier, e’est-a-dire au profit des fils du dernier roi a avoir regne, le 
defunt le plus recent. Evolution tres naturelle, le roi regnant ayant ten- 
dance a assurer Paccession au trone de ses propres fils plutot que celle 
de ses neveux; et evolution qui aboutit logiquement a Pabrogation de 
la succession collaterale. Jusqu’a cette abrogation, la distinction rituelle 

du da zong ^ ^ , de Vascendance directe, et du xiao zong , 

de Vascendance collaterale, avait evidemment pour fonction, surtout a 
Porigine, de regler le transit de la succession d’une generation a Pautre. 
Cette distinction, cependant, etsdt en contradiction avec le principe 
plus fondamental de Pintegration cultuelle des collateraux a la lignee 
directe ; e’est pourquoi elle etait tres peu marquee, fonctionnait assez 
mal, et n’a pu empecher les glissements du point de transit qui ont pre- 
pare Pinstitution, des la fin de la dynastie, du systeme Zhou de succes- 
sion exclusivement en ligne directe (sauf resurgence de pratiques 
archaisantes) ; glissements qui donnent a la ligne du da zong sur le 
schema de la page 36 un aspect irregulier de verticale a ressauts lateraux. 

Le principe de Pannulation cultuelle des bifurcations de lignee, 
commun au regime archaique et au regime moderne, a pour correlat 
le principe de Punicite du chef de culte. C’est en ce sens que sous les 
Yin le culte ancestral est une prerogative royale ; non pas au sens que 
le roi aurait seul le privilege de rendre un culte a ses ancetres, mais au 
sens que le roi, pretre pour tous, conduit le culte rendu a des ancetres 
qui ne sont pas seulement les siens mais ceux de toute la communaute. 
Solidarite de descendance a partir des ancetres religieusement honores 
qu’il faut entendre, ici encore, non pas comme une solidarite reelle, 
creee au point precis oil commence Pascendance commune, mais 
comme une solidarite mystique, confirmee jusqu’au plus bas de la lignee 
ancestrale par le sentiment que le dernier roi defunt etait le pere de tout 
son peuple. 

Les inscriptions oraculaires ne portent trace que du culte royal 
parce qu’il n’en existait aucun autre, tout au moins aucun autre homo- 
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gene a celui-Ia, et meme absolument aucun autre avant les derniers 
regnes de la dynastie. A supposer qu’aient existe des cukes non-royaux 
de meme nature que le culte royal, les affaires de ces cukes eussent 
inevitablement suscite des interventions du roi, gardien du bon ordre 
religieux avant tout, dont il serait inconcevable qu’elles n’eussent pas 
ete preparees par des demandes d’oracle dont la vaste documentation 
epigraphique aujourd’hui reunie comporterait des echantillons. Si 
Targument parait trop peu concluant parce que purement negatif, 
que Ton songe a ce qu’aurait d’incoherent Tinstitution d’un cuke rendu 

par le roi aux illustres ministres defunts tels que Yi Yin '{f 'f si ceux- 
ci avaient pu etre honores par leurs propres descendants. Quand les Zhou 

voulurent clever les manes de Zhougong Dan au rang de ma- 

nes royaux, ils ne leur firent pas rendre un cuke par le roi, mais accor- 
derent aux descendants de Tillustre ministre le droit d’user du rite royal 
dans les ceremonies executees en Thonneur de leur grand ancetre. Dans 
le cas de Yi Yin, il fallait bien que le roi lui-meme lui rendit un culte, 
sinon il n’en aurait pas requ du tout. 

Les structures cultuelles Yin s’opposent fondamentalement aux 
structures cultuelles Zhou en ce qu’au lieu d’etre savamment articulees 
comme ces dernieres, elles sont tout d’une piece, montees sur un seul 
axe ancestral et reposant sur I’institution d’un seul chef de cuke. 
Cependant, un pared monolithisme n’aurait pas manque de se desa- 
greger assez vite sans certains facteurs de compensation qui en assou- 
plissaient relativement la rigidite. Les compensations a I’unicite de la 
lignee provenaient de la possibilite d’introduire dans la liste des ancetres 
honores du cuke royal tous ceux, fussent-ils des ascendants indirects ou 
meme des etrangers a la genealogie vraie du roi, qui avaient detenu le 
pouvoir souverain : et cela coupait court au depart de lignees separees 
descendant de personnages qui pouvaient revendiquer les honneurs 
ancestraux posthumes. Quant aux compensations a I’unicite du chef de 
cuke, elles venaient de Tassociation, a I’interieur de certaines limites, 
des personnalites de haut rang de la communaute, a Texercice des 
functions cultuelles essentiellement reservees au roi. De nombreuses 
inscriptions enregistrent des oracles relatifs a Texecution de certains 
sacrifices aux ancetres royaux par des officiants substitues au roi lui- 

meme. Ce sont tantot des dignitaires portant le titre de zi ^ prince ; 

«... Faut-il appeler Zi Yu ^ pour qu’il sacrifie a Zu YiJ- 
Zj ?» (piece Qiany 5, 44 y 5) ; 

« Faut-il que Zi Yu sacrifie a Zu Ding *7 ?» (piece 413) ; 

« Faut-il que Zi Yang ^ sacrifie a Fu Jia "f ?» (piece 
Qian, 6, 19y 6) \ ^ 

«Demain, jour yiyoUy faut-il que Zi Shang ^ egorge une vic- 

time et fasse des libations a Fu Yi Zs ?» (piece Xuy i, 2S, 9) ; 
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Tantot des femmes qualifiees de fu 'sp dame : 

«Faut-il que Dame Hao it-h ne fasse pas un sacrifice yu a 
Geng ?» (piece Vt, 3251) ; 

« Faut-il que Dame Jing fasse un sacrifice a Mu Geng ?» 

(piece 1, 21) ; 

« Faut-il que (Dame) Hao fasse un sacrifice yu a Fu Yi, immole 
un mouton, sacrifie un pore, presente dix agneaux ?» (piece Yi, 3383) ; 

« Faut-il immoler un pore dans un sacrifice yu execute par Dame 

Ren pour Bi Ren ^ ?» (piece Qian, 8, 14, 3) •, 

« Faut-il que Dame Guo;)^^ ne fasse pas un sacrifice a Tangy^ ?» 
(piece //oM, shang, 27, 1) ; 

Tantot certains membres de I’ethnie designes par des noms geogra- 
phiques, ceux de localites dont ils sont les chefs (20) : 

« Faut-il faire executer par Que-^ un sacrifice yu a Xiong DingJtj 

T ? a Fu Yi ^ Zi ? avec presentation de moutons ?...» (piece 
Tie, 145, 3) ; . 

« Faut-il faire executer un sacrifice yw par Que -it. a Fu Yi Zi ?» 
(piece Wenlu, 314) ; 

« Faut-il faire executer un sacrifice yu par Que a Fu Yi ?» (piece 
Jingjin, 762) ; 

« Faut-il ne pas faire executer un sacrifice yu par Que a Mu Geng 
■0 ?» (piece Jia, 3078) 

«Demain, jour jtayin, faut-il que Bi fasse des libations et exe- 
cute un sacrifice yt^ a Da Jia en immolant cent individus de 

race Qiang ^ , en egorgeant dix moutons ?» (piece Cui, 190) ; 

« Faut-il que Bi execute un sacrifice yu a Fu Yi ?» (piece Nan- 
bei, 624) ; ^ 

« Faut-il que Gao ^ prennent deux individus du pays de Nan ^ 

(pour les immoler) a Fu Ding ?» (piece Kyddai, 2283) ; 

« Faut-il que Gao prennent deux individus du pays de Nan (pour 

les immoler) a Fu ^ , a Da Yi Z* ?» (piece Nanbet, 547) ; 


20 — Shirakawa Shizuka a fait une ^tude syst^matique de ces territoires Yin extra- 

metropolitains, presentee sous le titre Indai yQzoku 

les vol. V (p. 1-74), VI (p. 1-111), VII (p. 1-69), 
VIII (p. 1-86) de Kdkotsu.kinbungaku ronsd (Kydto 1955-1962), et oCi sont 
presentees les inscriptions citees ici (cf. Kdkotsu.kinbun ronsd, VI, p. 1-2 ; 
Vl,p. 68;VII,p. 37). 
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II s agit dans toutes ces inscriptions de personnages importants, 
appeles systematiquement, de tels exemples sont assez nombreux pour 
le prouver, a proceder a des sacrifices. Mais ces sacrifices sont des 

sacrifices de rite mineur, la plupart du temps des sacrifices yu , 
offerts pour obtenir la protection des ancetres a I’egard de quelque 
danger mena<;ant ; en tout cas jamais des sacrifices reguliers du rite 
majeur, qui etaient, eux, strictement reserves. 

Ces compensations au monolithisme cultuel peuvent paraitre 
ricgligeables : le systeme s’est neanmoins maintenu tel quel jusqu’a 
un point fort avance du developpement de la nation Yin et de sa 
civilisation. Cela ne manque pas d’etonner : comment une organisation 
dont le principe est si elementaire, si immediatement inspire de la 
structure indifferenciee de quelque type de famille patriarcale origi- 
nelle, a-t-elle pu se perpetuer jusqu’a charpenter un £tat puissant, 

dominant de tres haut la poussiere des autres ethnies de la Chine sep- 
tentrionale a la fin du deuxieme millenaire ? C’est que le systeme, en 
se maintenant dans ses formes, avait progressivement change d’ame au 
cours d’une evolution qui y avait fait naitre une nouvelle force de 
cohesion purement religieuse suppleant a I’affaiblissement de la cohesion 
naturelle de la collectivite familiale primitive en meme temps que celle-ci 
s’agrandissait. La puissance de la tension mystique equilibrant le porte- 
a-faux de toute la communaut^ Yin solidaire d’un unique pilier cultuel 
se mesure a I’extraordianire elaboration liturgique dont les inscriptions 
oraculaires nous ont apporte la revelation. 

Meme cette tension mystique, cependant, a fini par ne plus suffire 
a preserver le monolithisme cultuel. C’est alors qu’une mutation struc- 
turale a fait apparaftre des articulations nouvelles a la place des soudures 
rigides de I’ancienne construction. 

L’histoire de cette mutation part de la reforme de Zu Jia et de 
la vacillation des institutions entre les deux regimes archaique et 
moderne. Dong Zuobin, aux belles recherches de qui est due la decou- 
verte de I’alternance des deux regimes, n’a peut-etre pas exactement 
mesure la portee des faits qu’il analysait en ramenant la reforme et la 
contre-reforme aux dimensions d’une querelle sur les formes rituelles 
entre deux partis de specialistes des rites, a I’instar des polemiques (21) 


21 — Polemiques dont les commentaires Han de \’£cole du texte moderne Jinwen- 

jia en particulier se sont fait recho (on en a vu un example dans 

le commentaire de He Xiu du Gonyang zhuan, cf. supra p. ). \J£coiesub- 

stantialiste Zhijia ^ ^ . etait celle de la substance, e'est-a-dire encore des 

rhoses comme e/fes sont, de la simplicitS ; \'£co/e formaftste Wenjia iC. , 
etait celle du raffinement. 
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qui, SOUS les Zhou, opposeront les ritualistes formalistes et les ritualistes 
subs tantialis tes . 

La tradition historique, si peu qu’elle ait conserve le souvenir de 
Zu Jia, se divise a son sujet, Comme I’a releve Dong Zuobin, d’un cote 
le Guoyu represente Zu Jia comme le responsable d’une fatale perversion 
des institutions anciennes ; de I’autre des commentateurs Han aussi 

surs que Ma Rong , ou Zheng Xuan ^ creditent ce meme 

roi d’assez de scrupule dans le respect de I’ordre rituel pour avoir fait 
retraife le temps du regne de son frere aine Zu Geng plutot que de pren- 
dre le pas sur lui pour acceder au trone a la mort de leur pere Wu Ding, 
bien que celui-ci eut designe le cadet comme son successeur (22). Ces 
contradictions de la tradition apparaissent a Dong Zuobin comme I’echo 
lointain de I’opposition des reformistes et des anti-reformistes. Mais 
[’interpretation doit etre poussee un peu plus loin : sous quel aspect la 
reforme, qui se traduit par de tres grands perfectionnements de I’ordon- 
nance des rites, d’ou vient assurement la reputation de roi scrupuleux 
faite a Zu Jia par les commentateurs Han, a-t-elle pu paradoxalement 
prendre le sens d’un desordre ? Bien certainement en raison de la rele- 
gation des ancetres irreguliers dans le champ d’une liturgie mineure et 
de I’accroissement de I’importance de la liturgie majeure des sacrifices 
reguliers, strictement reserves au roi, qu’elle a entrafnes. Autrement 
dit, en raison d’une reduction considerable des facteurs de compen- 
sation du monolithisme cultuel, en vue, evidemment, du renforcement 
du pouvoir royal. Dans ces conditions, il est clair que I’opposition 
traditionnaliste ne fut nullement celle d’un groupe de devins et de scri- 
bes ferns de formalisme rituel, — cette classe de specialistes ne pouvait 
que se rejouir des nouveaux raffinements liturgiques instaures — , mais 
celle de la haute aristocfatie, plus que jamais evincee des honneurs 
ancestraux et du pouvoir sacerdotal, perdant done de son ascendant et 
de son autorite. L’opposition, on le sait, reussit a imposer le retour au 
regime archai'que deux ou trois generations apres Zu Jia, mais de faqon 


22 — Cf. Dong Zuobin, Jiaguxue Hushi nian (1965), p. 107-108. Les commentaires 
cit§s de Ma Rong et de son disciple Zheng Xuan se rapportent au ch Wu- 

yi 4^. A 

du Shujing (I'^dition Shisanjing zhushu, Shanghai 1957, rapporte 
la citation que fait Kong Yingda du commentaire de Zheng Xuan en des 
termes legerement diff^rents de ceux que cite Do'ng Zuobin, p. 579) ; ce cha- 
pitre rapporte un 4loge des meilleurs rois Yin fait par Zhougong Dan, eloge ou 
apparaft le nom de Zu Jia, comme celui d'un roi qui aurait ete reduit S la 
condition commune pendant un certain temps avant d'acceder S la royaute, 
et les commentaires de Ma Rong et Zheng Xuan expliquent cette allusion en 
la rapportant ei Zu Jia, fils de Wu Ding ; mais d'autres commentateurs, et en 

particulier Wang Su-£ , critique de l'£cole de Zheng Xuan, rapportent 
{'allusion § Tai Jia, petit-fils de Tang le Victorieux, et au fait que Tai Jia fut 
r4l6gu4 par Yi Yin h Tonggong pendant trojs ans avant d'§tre install^ sur le 
trdne. 
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ephemere. Les rois Yin retablirent bientot les institutions modernes qui 
rendaient leur pouvoir plus absolu. Di Yi en prit I’initiative. La monar- 
chie n’allait pas tarder a se rendre insupportable par sa degenerescence 
en tyrannic ; degenerescence apres tout imputee non sans raison par les 
tenants de la tradition historique la mieux affirmee, celle du Guoyu 
reprise par Sima Qian (23), aux effets de la reforme absolutiste. A la fin 
du regne suivant, la dynastic etait renversee. 

La phase tyrannique de Tepoque Yin est celle ou Ton voit dispa- 
raitre la succession collaterale, et par suite se reduire a sa plus simple 
expression la colonne d’ascendants qui fixait a elle seule toute la 
communaute cultuelle organisee en un seul college. C’est dans cette 
situation institutionnelle d’instabilite maximale que s’est produite la 
mutation structurale dont devait sortir I’organisation du culte Zhou : 
par rapparition, au niveau de la haute aristocratic^ d’une structure 
cultuelle d’appoint, insensiblement developpee, puis regularisee par son 
assujettissement a un acte du roi valant reconnaissance implicite d’au- 
tant plus facilement accordee qu’il s’agissait d’un culte heterogene au 
culte royal officiel, et finalement institutionnalisee dans les formes du 
petit culte par la dynastic suivante. Cette nouveUe structure, de cultes 
particuliers, mineurs, prives sous les Yin du recours a la grande proce- 
dure divinatoire de la cheloniomancie, a laisse sa trace epigraphique non 
pas sur les ecailles de tortue mais sur les bronzes. 

La fabrication de vases de bronze rituels remonte bien au-dela du 
debut de la dynastic Zhou, presque jusqu’aux origines de Tart des 
bronziers chinois. Dans les couches archeologiques les plus profondes 

du site de Zhengzhou 'M') , celui de 1’ avant-derniere capitale des 

Shang precedant immediatement leur installation definitive dans le 

site de Xiaotun 'J" $ , ne voisinent encore avec les poteries que des 
pointes de fleche de bronze. Mais la couche la plus recente de Zheng- 
zhou et les parties les plus anciennes de I’ensemble de Xiaotun recHent 
deja des vases de types varies, coules en bronze dans des formes qui 
jusque-la n’etaient executees que dans une ceramique d’ailleurs souvent 
de tres haute quaJite (24). La plupart des bronzes de ce genre ont et^ 
retrouves places dans des tombes. Pour les distinguer des bronzes uti- 
lises dans les ceremonies sacrificielles, nous les appellerons bronzes 
votifs. Pendant les trois siecles qui prededent I’avenement de la dynastie 
Zhou, ils se multiplient au point que les archeologues les redecouvriront 
par milliers. 

Ce n’est que vers la fin de I’epoque Yin qu’apparaissent les pieces 


23 — Cf. le ch. Yin benji du Shiji (6d. Zhonghua shuju, 1 959, p. 1 04). 

24 — Cf. Mizuno Keiichi, Inshu seidd to gyoku (T6ky6, 1959), p. 3-5. 
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inscrites, qui,dans leur immense majorite, ne sont gravees que de for- 
mules tres breves du style suivant : 

«(A mon) pere un Tel», 

«(A mon) grand-pere un Tel», 

«(A ma) mere une Telle », 

«(Par) un Tel (a) son pere un Tel», 

«Fait par un Tel (pour) son pere un Tel», 
etc... (25). Le plus celebre des bronzes Yin est le Si Mu Wu dading ^ 

^ iX-Kfk , exhume sous I’occupation japonaise dans le village de 

Wuguan ^ , tout proche de Xiaotun et ou se trouvait sans doute 
un cimetiere royal. La piece, la plus importante par ses dimensions de 
tous les bronzes chinois antiques, est un grand chaudron quadripode 
qui pese 1370 kg et mesure 109 cm en hauteur (sans compter deux 
anses de 28 cm), 1 10 cm en longueur, 76 cm en largeur. Elle est inscrite 
de trois caracteres : 

«Si Mu Wu ^ yX 
qui signifient : 

« (A ma) mdre principale Wu » 

Dong Zuobin estime qu’ici la defunte, surement de sang royal 
etant donne I’importance considerable de la piece, doit etre la derniere 

des epouses de roi Yin a porter I’appellation posthume Wu , a savoir 

I’epouse de Wu Yi Zj (26). 

Cependant, les bronzes votifs sont bien plus nombreux que ne le 
supposerait I’idee d’en reserver le privilege aux seuls defunts de lignage 
royal. Beaucoup d’entre eux portent d’ailleurs, facile a distinguer de 
I’inscription, une marque gravee variable, composee de graphismes 
ornes tres caracteristiques, qui etait un embleme utilise par tel ou tel 
personnage autre que le roi (27). Le culte funeraire dont temoignent 
ces bronzes ne pouvait etre en effet qu’un culte particulier, pratique 
par les plus proches du defunt auxquels seuls revenait la charge dange- 


25 — C'est le cas de presque toutes les inscriptions rassembl^es par Luo Zhenyu 

•iC^dans le recueil Yinwencun^% (1§re ed.l9l7, reed. Taibei 1968). 

26 — Sur toutes les precisions rapport^es ici sur la pidce, cf. Dong Zuobin, Si Mu 

Wu dading , Daiu zazhi, vol. II, no 5 (reed, dans Pingiu 

wencun, Taibei 1963, quan 4, p. 168). 

27 — Sur ces marques, cf. infra, p. 221 . 
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reuse des soins mortuaires et des funerailles qui rendaient necessaire la 
purification du deuil, Repandu dans I’ensemble de la communaute, il 
prenait naturellement des formes hierarchisees, mais le fait esi que la 
prerogative de garnir les tombeaux d’offrandes placees dans des vases 
de bronze, au lieu de simples poteries, se retrouve dans un milieu aris- 
tocratique debordant assez largement I’entourage du roi. 

Lorsque d’autres croyances (notamment theologiques) ne s’y 
opposent pas, tout culte funeraire tend spontanement a se prolonger 
en culte ancestral ; ce qui se produit lorsque les ceremonies anniver- 
saires du deces se repetent si longtemps qu’elles finissent par perdre 
toute relation avec I’evenement que d’abord elles commemoraient. 
Telle est certainement I’origine du culte ancestral royal des Yin (28). 
Mais celui-ci s’etait developpe seul, ce qui signifie qu’une limitation 
rituelle imposee avait fait ailleurs avorter Tevolution. La preuve en est 
apportee par I’examen des formules dedicatoires des bronzes. Dans 

rechantillonnage que constitue le recueil Yinwencun , Dong 

Zuobin a compte 16 fois une dedicace a un grand-pere, 175 fois une 
dedicace a un pere, 6 fois une dedicace a une mere, 2 fois une dedi- 
cace a une epouse et 1 fois une dedicace a un frere afne (29). La rarete 
des dedicaces a des defimtes ne doit pas surprendre ; les vases de bronze 
etaient des objets de grand prix, et les funerailles des femmes se fai- 
saient a moindres frais sauf lorsqu’elles etaient de tres haut rang. Celle 
des dedicaces a des collateraux encore moins : c’est aux descendants 
qu’incombe principalement le culte des morts. En revanche, I’enorme 
disproportion des dedicaces a des grands-peres et des dedicaces a des 
peres est symptomatique d’un culte qui ne depassait pas une generation, 
qui meme devait avoir la nature ephemere de la liturgie pure et simple 
des funerailles. En effet, quoique le terme zu grand pere soit couram- 
ment pris dans les appellations posthumes Yin au sens large d'ai'eul de 
n’importe quelle generation au-dessus de celle du pere, la proportion 
du onzieme entre les vases dedies a un ai'eul et les vases dedies a un pere 
ne s’accorde guere logiquement qu’avec la probabilite de la survivance 


28 — Sur ce point, cf. ltd Michiharu, Kddai in dchd no nazo (Tdkyo 1967), p. 60. 


29 — Cette statistique, etablie sur la base fournie par le premier corpus des inscrip- 
tions Yin, le Yinwencun de Luo Zhenyu (1917), est donn^e par Dong Zuobin 
dans son article sur le Si Mu Wu dading (Pinglu wencun, quan 4, p. 168). 
Void une autre statistique, confirmant celle etablie par Dong Zuobin, et qui a 


4t6 faite S partir des inscriptions gravies sur des vases dingh^ rassembl^es 

dans le 2e quan du Sandai jijin wencun k peu prds 

toutes d'6poque Yin. Sur 474 inscriptions, 117 comportent des appellations 
posthumes ; parmi ces appellations, se retrouve 157 fois celle de pere, 13 
fois celle de grand-pere, 2 fois celle de mere, une fois celle d'epouse, une fois 
celle de frdre cadet ; les appellations de grand-p§re et de pdre sont associ^es 
sur une meme piece une fois, et celle de pdre et de mere deux fois. 
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du grand-pere a ses propres fils aboutissant a rendre un petit-fils respon- 
sable de ses funerailles. 

Le style des formules dedicatoires des bronzes Yin est done 
caracteristique d’un culte qui fut d’abord strictement funeraire et tres 
limite, meme dans les cas insolites de dedicace d’une meme piece a la 
fois au pere et au grand-pere ou, comme il s’en rencontre egalement, 
au pere et a la mere. Extremement rares sous les Yin, alors qu’elles sont 
tres frequentes sous les Zhou, ces doubles dedicaces peuvent encore 
s’interpreter sous la premiere des deux dynasties comme justifiees par 
I’inhumation des deux dedicataires dans une meme tombe, qu’ils 
soient ou non decedes simultanement, par suite de quelque accident par 
exemple. Mais il ne faut pas cependant exclure entierement I’expli- 
cation par I’association des dedicataires I’un a I’autre dans un meme 
culte ancestral, plus naturelle que la precedente surtout dans le cas ou 
il s’agit de membres de deux generations differentes ; car a I’extreme 
fin de la dynastic des Yin des inscriptions devenues beaucoup plus 
circonstanciees revelent que, de funeraire qu’il etait, le culte atteste par 
les bronzes votifs est devenu ancestral, au moins dzins une partie de 
I’aristocratie. 

Particulierement significative a cet egard est I’inscription du 
Gao ding . Elle se compose du texte suivant : 

«Le roi a donne au Xiaochen Gao ^ cinq annuites des 

contributions de Yu . Gao moyennant cela, a fabrique ce vase 
pour offrir des sacrifices au sanctuaire du Dazi Yi 7^ ^ Zii ■» 


Ce texte est grave sur quatre colonnes, dont la premiere est com- 

pletee par I’inscription de la marque dite xizisun surmontant 

la formule dedicatoire de style purement funeraire : 

«(A mon) pere Yi », 


marque et formule d’une gravure legerement decalee sur la droite, et 
distinctes du corps du texte precedent. 


Xiaochen et Dazi sont des titres eleves dans la hierarchie sociale 
Yin. Le nom propre Gao et le toponyme Yu figurent dans des inscrip- 
tions oraculaires de la Ve periode (celle des deux derniers regnes), ce 
qui date la piece. Celle-ci a ete fabriquee pour It defunt Yi par son fils 
Gao, non pas en vue d’etre deposee dans une tombe, mais afin de servir 

j l-y * 

a des sacrifices dans un sanctuaire Jia (30)> a-insi que le declare 

expressement I’inscription. La modification de la destination cultuelle 


30 — Le mot jia a, h I'^poque Yin, le sens de sanctuaire (cf. Chen Mengjia, Yinxu 
bud zongshu, P6kin 1956, p. 471 ). Mom supra p. 153. 
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decoule non seulement de cette indication explicite, mais encore, et 
surtout, de la premiere partie du texte inscrit, dont le sens implique 
que la piece a pris la fonction d’un instrument d’enregistrement, incom- 
patible avec son enfouissement dans une sepulture ou meme son depot 
devant un tombeau. En outre, ce n’est evidemment pas I’acte enregistre, 
— la donation royale — , qui a ete accompli a I’occasion de la fabrication 
de la piece apres un deces, mais la piece qui a ete fabriquee pour sanc- 
tionner la donation, done independamment de toute liturgie funeraire 
et dans le cadre d’un culte d’une autre sorte. Aussi bien, si le donataire 
prend pour temoin de la donation son pere defunt, e’est qu’il est assure 
que ce temoin survit dans I’au-dela non pas comme un fantome, disparu 
nul ne sait ou apres I’epuisement du viatique dont sa tombe etait garnie, 
mais comme un esprit familier, proche aux prieres et exorable aux de- 
mandes d’intercessions, un ancetre auquel est rendu un culte qui se per- 
petue. D’autre part, une telle caution n’a pu etre prise que de I’aveu du 
donateur, le roi, qui reconnaissait ainsi implicitement au donataire le 
droit de rendre un culte ancestral au dedicataire. 


Particulierement remarquable est ici le caractere composite de 
I’inscription, qui reprend, a la suite mais a part de la rubrique d’enre- 
gistrement constituant la nouveaute, la dedicace formulee dans I’an- 
cienne maniere propre aux pieces funeraires. Ne faut-il pas y voir le 
signe d’une epoque de transition encore marquee par une pratique qui 
aurait d’abord consiste, lors d’une concession du roi et bien sur avec son 
autorisation, a se servir d’un vase sacre, depose pres d’un tombeau afin 
de recevoir les offrandes d’anniversaire- du deces, pour y graver a poste- 
riori le libelle de I’acte royal a enregistrer ? L’autorisation du roi valait 
licence de reprendre dans ses aitres la piece convertie en gage religieux, 
et de la deposer en un lieu, erige du meme coup en sanctuaire, ou elle 
etait desormais employee dans une liturgie devenue celle d’un culte 
ancestral. Ulterieurement, le vase sera specialement fabrique pour la 
circonstance, et, apres une courte periode transitoire dont le document 
cite serait le temoin, la formule dedicatoire s’integrera completement 
au corps de I’inscription de style nouveau. C’est le cas pour nombre 
de pieces Yin dont voici quelques exemples tires de I’anthologie de 
Shirakawa Shizuka (31) : 

«Ge a donne a Fengi^ un jade. Moyennant quoi (Feng) a 


fait cette piece pour son 



«Au jour xinsi le 


grand-pere Gui -^ • ( — une marque) » {Feng 
roi a bu et a — (caractere indechiffrable) a 


31 — [_05 inscriptions cities ci-aprds sont presentees par Shirakawa Sh'^ka dans 
KinbunshO (Tdkyo 1 964), vol. I, aux numeros 49, 61 , 62, 88 et 89. Ce recueii 
pr^sente egalement I'inscription du Gao ding cit^e precedemment, au numero 

86 . 
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Duoya Sheng ^ ^ , a Xiangjing ^ ^ . II a donne a (Duoya 

Sheng) deux dizaines de cauris. Moyennant quoi (Duoya Sheng) a fait 

— (caractere indechi ffrable) pour Dazi Ding .» {Duoya 

Sheng yi ^ ) 

«Au jour jihai le roi a donne (a I’auteur de la piece) des cauris. 
C’etait a — — (deux caracteres indechiffrables). Moyennant quoi 

(I’auteur de la piece) a fait ce vase a offrande pour son pere Ji ^ . 

( — marque : Ya ZhongLj^)» {Ya Zhong gui ) 


« Au jour yihai, le roi a execute le rite shu • C’etait au camp de 

Jue ^ . Le roi a donne un banquet. Yin a illumine Li j/^g (de sa 
bienveillance). Or done, il s’est avance et a donne des cauris (a Li). 

Moyennant quoi (Li) a fait ce vase pour son pere Ding "T” . Or done, 

c’etait lors de I’expedition du roi contre le pays de Jing #.( 


mar- 


que) » {Li fangding j 




) 


«Au jour guisi le roi a donne au Xiaochen Yi ''J ^ ^ dix 

dizaines de cauris. Moyennant quoi (Xiaochen Yi) a fait ce vase a 


offrandes pour sa mere Gui . Or done, c’etait pendant la periode 
des sacrifices rongri ^ 0 du sixieme cycle des sacrifices royaux, au 
quatrieme mois. ( — marque) » {Yijia ^ '^ ) 

Le premier et le quatrieme de ces exemples montrent qu’au lieu 
d’un acte royal il peut s’agir de I’acte de quelque fonde de pouvoir du 


roi. Pour le reste, notons que la matiere du don est partout purement 
rituelle : du jade ou des cauris. Cela signifie que le don lui-meme est 
devenu un rite, rite autorisant a fabriquer un vase sacrificiel, autrement 
dit rite de collation ou de confirmation du droit de proceder aux cere- 
monies du culte ancestral. Le vase de bronze est lui-meme devenu un 
brevet d’investiture sacerdotale, investiture avec laquelle se confond ori- 
ginellement toute espece d’investiture, la competence exigee pour 
I’exercice de toute function relevant d’abord du charisme du pretre : 
les vice-rois sont au premier chef des vicaires. Avant I’emergence de 
cultes non-royaux, les hauts dignitaires etaient appeles a remplacer le 
roi dans certains sacrifices. Desormais sont delivres a ces grands offi- 

ciers que sont les xiaochen ''1" , les ya S. ou duoya ^ 3E , des 

brevets d’investiture de chef d’un culte propre a chacun d’eux. Mais ces 
cultes particuliers sont d’une autre nature que le culte royal ; ils sont 
plus modestes. D’abord ils ne s’adressent la plupart du temps qu’aux 
ancetres de la premiere generation : tres rares demeurent les dedicaces 
a un ai'eul. Ensuite ils devaient etre regies, dans leurs aspects requerant 
la procedure divinatoire, par une modalite inferieure de divination : 
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rachilleomancie ou divination par I’achillee ; c’est en effet la procedure 
achilleomantique qui deviendra la plus usuelle sous les Zhou, a partir de 
la generalisation de ce culte mineur, et qui restera meme la seule auto- 
risee pour les simples gentilshommes et les officiers prives du droit au 
grand culte (32). 


Reste a voir comment les deux formes de culte entierement 
separees et si heterogenes que constituaient a la fin des Yin d’une part 
le culte ancestral royal, d’autre part le culte post-funeraire de I’aristo- 
cratie, ont pu etre homogeneisees et integrees pour preter leurs struc- 
tures a un systeme cultuel neuf. L’analyse des conditions dans lesquelles 
les Zhou ont pris le pouvoir royal fournit les elements d’une reponse. 


Lorsque se produisit le renversement dynastique, les Zhou etaient 
depuis longtemps integres a la nation Yin. La tradition historique en 
temoigne, qui fait des ancetres du roi Wen de loyaux et fideles vassaux 
des souverains de la precedente monarchic. Cette tradition fut, il est 
vrai, recemment revoquee en doute par Hu Houxuan et Chen Mengjia, 
qui ont cru trouver dans les inscriptions oraculaires du regne de Wu 
Ding la preuve d’une situation d’hostilite regnant alors entre les Yin et 
les Zhou (33). Mais les deux paleographes s’appuient sur des interpre- 
tations qui ont ete ulterieurement renversees par les progres de la philo- 
logie (34). Ainsi I’inscription de la piece Qian, 7, 31, 4, au lieu de se 
lire : 


«... Ordre a Dan>^^^ d’aller avec Cang hou ^ reprimer 

Zhou ^ », 
doit etre lu : 


«... Ordre a Dan d’aller avec Cang hou visiter Zhou» ; 
et celle de la piece Yi, 7161, au lieu de se lire : 

«... Faut-il ou non operer une razzia a Zhou ?» 
doit etre lu ; 


32 — C'est la raison pour laquelle le ch. Tesheng kuishi 43^ ftX ^du Vih, 
qui traite du c6r6inonial des sacrifices aux ancetres exScut^s par les officiers 
de second rang, prevoit que la divination du jour du sacrifice et la divination 
du representant des manes a lieu seion la procedure de I'achilleomancie 
(cf. YHi. ed. Shisanjing zhushu, p. 1273-1275). Le chapitre suivantdu meme 


ouvrage, Shaofao kuishi ^ , prevoit la rneme procedure dans des 

circonstances analogues pour les grands officiers, qui cependant avaient droit 
au culte de I'anc^tre fondateur (cf. Yi/i,ed. Shisanjing zhushu, p 1366-1369), 
c'est que ce droit n'a probablement pas et6 accorde des I'origine aux grands 
officiers, et que ceux-ci ne i'ont regu que dans le cadre d'un rituel divinatoire 
ant^rieurement fix6 seion les usages des cultes mineurs. 


33 — Cf. Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu (1956), p. 291-292. 

34 - Cf. Shima Kunid, tnkyd bokuji kenkyO (Hirosaki 1958), p. 410-41 1 . 
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«Faut-il ou non faire une chasse a Zhou ?». 

Quant aux inscriptions qui, comme celles de la piece Tie, 26, 1 et de 
la piece Shi, 4, 12, sont relatives a des attaques engagees centre Zhou 
par certains agresseurs designes par des noms propres, elles traitent non 
pas d’operations menees par des vassaux centre un ennemi, mais inver- 
sement d’agression perpetrees par des ennemis au detriment d’un vassal. 
II existe d’ailleurs une inscription de la IVe periode, celle de la piece 

Jia, 436, qui fait etat d’un ordre donne au Zhou hou jii^a ,ou le 
titre de hou, marquis selon I’usage des traducteurs franqais de la litte- 
rature classique, est ainsi employe pour designer le responsable du terri- 
toire de Zhou. 

A la fin de I’epoque Yin, six generations apres Wu Ding, du regne 
duquel datent les deux pieces citees en premier lieu, les Zhou etaient su- 
rement tres profondement assimiles a I’ethnie dominante, dont^sans cela, 
ils n’eussent jamais pu rallier la majorite ^ leur soulevement contre le roi 
Di Xin. Cette assimilation avait du entrafner I’usage, par les marquis de 
Zhou, des memes rites que ceux que pratiquaient les grands officiers Yin, 
notamment en matiere funeraire et par suite sur le plan du culte ances- 
tral non-royal. Cela n’implique pas que les anciennes pratiques reli- 
gieuses propres a I’ethnie Zhou aient entierement disparu ; elles devaient 
subsister, mais sans doute tolerees par les Yin seulement sous une forme 
tres sommaire, ne donnant pas ombrage aux esprits ancestraux du culte 
royal. Ainsi devait etre entretenu par quelques sacrifices accomplis 

selon une liturgie het^rodoxe le culte de Hou Ji , ancetre 

mythique des Zhou, conjointement avec celui des manes de ses suc- 
cesseurs. 

Lorsque les Zhou se furent empares de la royaute, les deux cultes 
furent regularises ensemble. Le culte heterodoxe a Hou Ji fut norma- 
lise selon certaines des formes bien superieures du rite royal, mais sans 
prendre la meme extension que I’ancien culte souverain, les rois Zhou, 
de culture moins avancee, etant bien incapables de se plier aux regies 
de la liturgie compliquee que suivaient leurs predecesseurs, et n’ayant 
d’ailleurs pas adopte I’usage des appellations posthumes decadiques. 
Cette abreviation du culte specifiquement royal rendait necessaire le 
maintien, comme culte complementaire, de I’ancien culte post-funeraire, 
dont le rituel fut uniformise avec celui de I’autre culte correlativement 
simplifie. 

D’autre part, la position politique des nouveaux rois n’etait pas 
assez forte pour leur permettre de regner partout avec la meme auto- 
rite directe que les rois Yin. Aux fiefs qu’ils creerent, ils durent donner 
pne plus grande autonomic, consacree par le droit de rendre un culte 
indeliniau fondateur de la maison seigneuriale a I’instar de celui qui 
etait rendu au premier ancetre de la maison royale. Cessant d’etre reser- 
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ve au roi, ce culte devint simplement le grand culte dazong , 

duquel cependant continuaient d’etre prives les officiers, dont !e sacer- 
doce resta limite a rexecution des ceremonies du culte post-funeraire 

Atyjtnxxlt petit culte xiaozong . 

Le ritualiste Zhou allait ensuite tirer un admirable parti de ces 
elements institutionnels renoves, en ameliorant de plus en plus leur 
assemblage et leur amenagement en charpente maitresse de toute 
Forganisation sociale. Moins raffine liturgiquement que le culte Yin, le 
culte Zhou repose sur les structures beaucoup plus savamment elaborees 
qui ont deja ete examinees. II etablit la nouvelle royaute sur un systeme 
de pouvoir dans lequel Tautorite gagne en souplesse d’articulation 
bien plus qu’elle ne perd en ascendant du fait de sa relative laicisation ; 
ce qui fera de la nouvelle dynastie la plus durable de toute I’histoire de 
la Chine. Cependant, raison principale de la reussite de la fondation de 
la premiere puissance chinoise, le monolithisme cultuel des Yin, ancre 
au plus profond de la conscience religieuse, aura definitivement marque 
la societe qu’il avait d’abord fa<;onnee, en imprimant dans la mentalite 
une conception des relations sociales rendant celles-ci indistinctes des 
relations familiales ; non sans que la conception -de la famille n’ait ete 
elle-meme completement remodelee comme nous aliens le voir. 



CHAPITRE IV 


LE CLAN 


En chinois, \di famille est communement appeleejVa d’un mot 
dont la forme ecrite, le pictogramme d’un pore sous un toil, a fait beau- 
coup divaguer rimagination des etymologistes. Dans son commentaire 
du Shuowen jiezi Duan Yucai expiique que le pore est le symbole de la 
famille en raison de Tabondance de la portee de la truie ; quant aux 
sinologues occidentaux, ils ont retrouve dans la.composition du carac- 
tere jia une idee de Timportance domestique de I’animal, en Chine, des 
les temps les plus recules (1). Tout cela n’est evidemment que pure fan- 
taisie. Le pictogramme du pore sous un toit est atteste dans les inscrip- 
tions oraculaires comme Tun des caracteres employes pour representer 
le temple ancestral, sens qui est certainement le sens etymologique du 
mot ]ia. La piece Shi, 1, 7, par exemple, porte Tinscription suivante : 
« Divination du jour — wu, demande d’oracle sur ceci : Faut-il 

done executer un sacrifice bao C au temple jia de Shang Jia ? 
Faut-il — ?» 

ou le terme bao designe un sacrifice special execute a la porte du temple 
qui renferme les tablettes ancestrales (2). 

Shirakawa Shizuka a tres justement rapproche le caractere jia du 

caractere zhang tombe, compose lui aussi du dessin du pore, repre- 
sente ici sous une foime sexuee et associe a la figure d’un renflement 
(de terre) (3). II est clair que dans Tun et Tautre cas Panimal n’est consi- 


1 - Wieger, par exempli commente en ces termes Tetymologie du caractere y/a : 

«Les pores vivent autour des maisons des paysans chinois, et y ont leurs 
entrees, comme les chiens, pour certains nettoyages...» (L. Wieger, Carac- 
teres chinois, Xienhien 1932, no 69-C). 

2 - Sur le sens de bao, cf . Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu, p. 439. On trouvera 

dans le meme ouvrage (p. 471) I'indication de I'existence dey/a dans le voca- 
bulaire des temples employe dans les inscriptions oraculaires. 

3 - Le rapprochement est fait par Shirakawa Shizuka dans son analyse d'une 
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dere ni sous le rapport de ses vertus prolifiques, ni sous celui de I’interet 
qu’il prend dans I’economie domestique, mais simplement comme la 
victime sacriflcielle type, moins onereuse que le bceuf et beaucoup plus 
commune. L’etymologie du caractere jia indique done en realite qu’en 
Chine la famille est originellement organisee par le culte des defunts ; 
et sans doute par le culte funeraire avant le culte ancestral qui prolonge 
celui'ci, si tant est que le pore prenait dans le premier, plus ordinaire, la 
place de la victime que le second, plus aristocratique, reservait en 
general a des animaux plus nobles. Toujours est-il que le mot jia designe 
proprement la communaute familialedes plusproches,de ceux auxquels 
des devoirs mutuels, de nature d’abord funeraire, etaient crees par le 
fait de la cohabitation. Ainsi jia signifie a la fois la maison et ceux qui 
y vivent ensemble, e’est-a-dire la famille au sens domestique du mot, 
comme une realite de fait plus que comme une realite de droit. 

Pour designer la famille en tant qu’institution, les compilateurs 

des textes canoniques utilisent plutot I’un des trois termes zu , 

shi ^ et xing . A la fin de I’epoque Zhou ces trois termes sont 
devenus synonymes, et designent tous trois indistinctement d’une part 
le patronyme, tel qu’il existe alors, et d’autre part la communaute des 
porteurs du meme patronyme, poirr simplifier disons la communaute 
patronymique (4). Cependant, leur synonymie resulte de la confusion 
tardive de trois donnees instituionnelles anciennement parfaitement 
distinctes : 

1) le recouvrant ce qui sera appele ici par convention de vocabulaire 
d’une part le clan et d’autre part le patronyme clanique ; 

2) le shi, recouvrant ce qui sera appele ici, par convention egalement, 
d’une part la maison territoriale (ou la maison seigneuriale) et d’autre 
part le nom territorial (ou le nom seigneurial). 

3) le xing, recouvrant ce qui sera appele ici, toujours par convention, 
d’une part la communaute gentilice (ou la communaute ethnique) 


graphic plus rare du caraetdre jia (graphic ou le pictogramme du toit est 
remplace par le pictogramme d'un enclos) qui figure dans I'inscription du 

Mao gong ding 4 . Hakutsuru bijutsu kanshi, vol. XXX, p. 657). 

4 — Gu Yanwu a not6 {RizhiJu 3 ^ quan 23, art. Shizu ^ 6d. Shibu- 

be/yao, Shanghai 1936, fo 2-3) que dans les textes d'avant les Han le mot 
shi, qui stricto sensu designe le nom territorial (ou seigneurial) est souvent 
employ^ lato sensu aussi bien a la place du terme xing nom gentilice que du 
terme zu patronyme, et qu'a partir de Sima Qian e'est le mot xing, ancien- 
nement nom gentilice, qui est employe h la place de shi comme terme g^n^ral, 
pour designer alors \e patronyme (anciennement appele zt/), \e nom gentilice 
et \e nom territorial ayant disparu par desuetude. Cette Evolution des usages 
terminologiques a entrafn^ corr4lativement I'emploi prdf^rentiel du mot 
zu {clan et patronyme clanique) au sens de dan (plutot qu'au sens de patro- 
nyme), et dans une acception plus restreinte au sens de parentile. 
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et d’autre part le nom gentilice (5). 

Ces trois institutions forment des cadres qu’il s’agit maintenant 
d’etudier prealablement a Tanalyse de la famille comme texture de rela- 
tions. Puisqu’elles se manifestent essentiellement par la propriete de 
noms, I’anthroponymie chinoise archai’que sera le meilleur appui de 
I’enquete, laquelle, cette fois encore, sera historiquement regressive 
pour une raison de plus grande facilite de documentation aux epoques 
les plus recentes. 


La pierre d’angle de toute la tradition classique sur Forigine des 
patronymes est le texte suivant du Zuozhuan, rapporte a la 8e annee 
de regne du due Yin de Lu (715) : 

«A la mort de Wuhai , Yufu demanda I’octroi 

d’une appellation posthume et d’un patronyme zu . Le due inter- 

rogea Zhongzhong ^ sur les patronymes zu. Celui-ci repondit : 

«Le Fils du Ciel etablit ceux qui sont doues de vertu. Selon 
(les circonstances de) leur naissance, il leur confere un nom gentilice 


xing-^^ . Lorsqu’il donne un territoire (en fief), par le fait meme il 

fait collation d’un nom territorial shi ^ . 

«Les seigneurs feodaux prennent les appellations personnelles (de 

leurs offlciers) comme appellations posthumes (de ces officiers), et par 

suite ils en font les patronymes . (Mais en outre) lorsqu’une 

fonction a ete remplie avec merite pendant plusieurs generations, un 
patronyme zu est fait du nom de la fonction ; le nom de I’apanage peut 
alors etre utilise aussi de la meme maniere (pour constituter un patro- 
nyme zu).» 

«Le due fit collation (du patronyme) en prenant I’appellation 
personnelle (du grand-pere de Wuhai, dont I’appellation personnelle, 

valant appellation posthume ipso facto, etait Zhan ) pour en faire 
le nom de la famille Zhan.» (6) 


5 — Dans ce qui suit, lorsqu'il s'agira de rendre en frangais I'un des trois termes 

zu, shi et Xing pris stricto sensu, ces conventions terminologiques seront 
strictement observees. Lorsque I'un ou I'autre de ces termes, mais surtout le 
mot sh/, devra §tre rendu S partir d'une acception anthtoponymique large, ce 
sera I'expression nom de famille prise lato sensu qui sera utilises, quel que soit 
le terme chinois original. 

6 — Cf. Zuozhuan, 8e ann6e de r^gne du due Yin (6d. Shisanjing zhushu, p. 180- 

182). Ce texte soulfeve de difficiles probl§mes d'interpr6tation. Dans la der- 
niere phrase, le mot shi precedemment pris au sens strict de nom territorial, 
fcst employ^ lato sensu ^ la place de zu dans la formula ZhansA?/' (pour Zhan- 
zu) traduite ici :nom de famille Zhan (pow patronyme Zhan). Mais le pro- 
bleme le plus delicat est celui que pose le texte du d6but de la deuxieme 
partie de la r4ponse de Zhongzhong, rendue ici de la fagon suivante : 
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La doctrine de Zhongzhong, quelque specialiste des rites de la 
fin du Vllle siecle, porte d’abord sur les noms gentilices. Ceux-ci 
seraient conferes par le roi. Les commentateurs fournissent a I’appui de 

cette these I’exemple du nom gentilice Gui^£^ . Pourquoi ce nom, atta- 
che a la petite maison seigneuriale de Chen , sert-il aiitsi d’illus- 

tration, au lieu de I’un des grands noms gentilices connus tels que celui 

de , de la maison des Zhou, celui de Jiang , de I’importante 

maison seigneuriale de Qi }={ ? C’est peut-etre en raison d’une tradition 
selon laquelle le roi Wu, lorsqu’il crea fief de Chen au profit de son 

maftre potier, Efu 'i§L de Yu^^ , aurait confirme a ce dernier 
le nom gentilice Gui de sa race, censee descendre de Shun , pre- 
mier ministre puis successeur de I’empereur Yao : «il le fieffa a 


«Les seigneurs f^odaux prennent les appellations personnelles (de leurs 
officiers) comme appellations posthumes (de ces officiers), et par suite ils en 
font des patronymes zu.i> 

On verra plus loin ce que sont exactement les appellations personnelles. 
Dans le cas des grands officiers elles servaient §galement d'appellations 
posthumes, sous les Zhou, ainsi que le declare formellement Zheng Xuan dans 
son commentaire du YUi en se ref^rant pr§cisement au passage du Zuozhuan 
en question : 

«Pour les grands officiers, parfois on suivait I'appellation personnelle dans 
la constitution de I'appellation posthume. Ainsi le commentaire (de Zuo) du 
Chunqiu rapporte qu'^ la mort de Wuhai de Lu fut demandee une appellation 
posthume et un patronyme, et que le due fit collation (des deux) en prenant 
I'appellation personnelle (du grand-p6re de Wuhai) pour en faire le nom de 
famine Zhan.» (cf. YUi, ch. Shaofo kuishi, 6d. Shisanjing zhushu, p. 1366). 

Le mgme commentateur, glosant le Liji, signale d'ailleurs que le due Ai de 
Lu prononga I'^loge funebre de Confucius en d^signant le grand homme du 
nom de Ntfu parce que Nifu (ou Ni) etait son appellation personnelle servant 
d'appellation posthume. (Cf. Liji, ch. Tan Gong, ed. Shisanjing zhushu , p. 358). 

C'est sur cette base que la prSsente traduction a rendu le texte. Le commen- 


taire de Du Yu du Zuozhuan appelle une autre interpretation, e partir de 
I'opinion qu'il pourrait y avoir pour les officiers des appellations posthumes 
distinctes des appellations personnelles (ce qui sera le cas § une epoque plus 
tardive). II faut alors comprendre ceci ; 

«Les seigneurs feodaux prennent les appellations personnelles (de leurs 
officiers, pour en faire des patronymes). Lorsqu'ils constituent (pour leurs 
officiers) des appellations posthumes (sp^ciales), ils suivent ces appellations 
posthumes pour en faire les patronymes.» 


Mais cette derniere interpretation est difficile e retenir car elle oblige a 
couper la phrase originale en deux, en plagant la coupure apres une pre- 
miere partie qui grammaticalement ne se suffit pas k elle-mSme. j. 

Une troisidme interpretation, suivie notamment par ZImJunsheng 


(1788-1858) son Shuowen tongxun dingsheng (cite 


dans le Shuowen jiezi guUn, au mot shi sSS. appellation posthume, ed. Taibei 
1960, fo 1097), consiste k prendre shi appellation posthume pour une graphic 
d'emprunt avec le sens de son homophone shi nom de famille (lato sensu) , ce 
qui donne la lecture . 
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Chen, lui octroya le notn gentilice de Gui et lui confera I’appellation 

de due Hu », note en effet Kong Yingda dans son commentaire 
du Zuozhuan a la 3e annee du regne du due Yin (7). 

Cependant, quand bien meme eette tradition serait fondee, il ne 
pourrait s’agir que d’une simple reeonnaissanee du nom gentilice du 
premier seigneur de Chen, et nonde la creation du nom. Celle-ci remonte 
en effet a I’epoque mythique du lointsun ancetre du Due Hu, Shun, qui 
requt le ^om gentilice de Gui parce qu’il etait ne pres de la riviere 

Guiiui yf^(8). Pour aucun des vingt a trente noms gentilices de la 
tradition ancienne (9) il n’existe la moindre trace d’acte royal verita- 
blement constitutif, et ce qu’en dit Zhongzhong n’est qu’extrapolation, 
dans le cadre des legendes courant sur I’origine des divers groupes 
ethniques peuplant la Chine archai'que, des modalites de I’institution 
Zhou du patronyme clanique. 

En attendant d’en arriver a la recherche de I’origine veritable du 
nom gentilice, il suffira provisoirement de rappeler qu’il est essentiel- 
lement une reference a I’origine ethnique, reference qui d’une part sert 
a distinguer des autres les maisons seigneuriales de meme souche que 


<(Les seigneurs feodaux prennent les appellations personnelles (de leurs 
officiers) comme noms de famille, et par suite ils en font des patronymes zu.» 

Mais il est difficile d'lmaginer que dans un m§me contexte deux graphics 
diff^rentes aient pu etre utilis6es pour le m§me mot shi nom de famille. 

Sur ce probldme d' interpretation, voir Morohashi Tetsuji, Shina no kazo- 
kusei (Tokyo 1940), p. 364-365, qui rapporte latroisidme des interpretations 

citees a Lu Can (1494-1551). 

De toute manidre, les divergences ne portent que sur le point secondaire de 
la nature des appellations posthumes des officiers, qui paraissent bien avoir 
ete originellement identiques aux appellations personnelles (ce qui est meme 
le cas pour les rois k la haute 4poque Zhou, ainsi que I'a montri Guo Moruo, 

cf . Shifa zhi qiyuan **5^ dans Guo Moruo wenji, Pekin 1963, 

vol. 14, p. 622). Le point capital du texte, qui sera etudi6 plus loin, est que 
le patronyme n'est octroye qu'apres la mort du petit-fils du fondateur du clan, 
et que e'est en principe I'appellation personnelle du fondateur du clan qui en 
tient lieu, qu'elle serve aussi ou non d'appellation posthume. Cela 6chappe a 
toute possibility de contestation. 

7 - Cf. Zuozhuan, yd. Shisanjing zhushu , p. 129. 

8 — Commentant le texte du Zuozhuan relatant I'exposy de Zhongzhong sur la 

dytermination du nom gentilice par les circonstances de la naissance, Du Yu 
ycrit : «C'est ainsi que Shun etant ny au bord de la riviere Guirui, Chen (son 
descendant) ytait de nom gentilice Gui». Dans quelle mesurece nom gentilice 
a-t-il yte inventy au moment de I'infyodation d'Efu, ou simplement adapty 
y partir de quelque nom de peuplade de consonnance voisine, peu importe. 
En droit, ce nom ytait rapporty S Shun lui-meme. 

9 — Gu Yanwu en a relevy vingt deux dans le seui texte du Chunqiu. Cf. Rizhilu, 

livre 23. art. Xing-^^ (yd. Sibubeiyao, p. 1). 
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la maison royale, et d’autre part intervient dans I’anthroponymie 
seulement pour les noms propres feminins, dans lesquels elle est intro- 
duite comme indicatif d’exogamie. 

La doctrine de Zhongzhong concerne ensuite le nom territorial 
shi, faisant egalement I’objet d’une collation par le roi, collation assi- 
milee a celle du fief. Les commentateurs donnent le meme exemple, 
celui des noms d’Efu de Yu, en faisant remarquer qu’outre son nom 
gentilice, Gui, il re^ut avec son fief comme nom territorial shi le nom 
meme de ce fief, a savoir Chen. La these, qui donne au nom territorial 
une origine exclusivement feodale, assimile ainsi completement ces 
noms aux noms de fief. C’est a bon droit pour I’epoque Zhou, ou les 
noms territonaux sont simplement les noms seigneunaux, raison pour 
laquelle ils sont connotes dans les annales generalement par le terme 

guo fief (et par extension pays fieffe), et non par le terme shi ^ , 
qui precisement par suite de cette perte d’emploi a glisse vers son 

acceptation plus large de nom de famille, synonyme de zu patro- 
nyme. Ne faut-il pas en conclure que le nom seigneurial n’est en realite 
que la forme vestigiale du nom territorial, dont la function originelle 
aurait ete transformee par les institutions Zhou ? Sous les Zhou, en tout 
cas, le shi au sens strict est la marque onomastique que portent les 
membres d’une communaute instituee avec le fief sur lequel elle est 
etablie : la maison seigneuriale. 

Le point essentiel de I’expose de Zhongzhong, a savoir le rappel 
des regies de I’octroi par le seigneur du patronyme clanique zu, revient 
a la definition de I’articulation du clan sur la maison seigneuriale, 
articulation caracteristique de la conception que se fait le Ritualiste 
Zhou des cadres constitutifs dela famille, et qu’il faut essay er d’elucider. 

Particulierement remarquable des I’abord est le sens restrictif 
que prennent les principes de I’institution du clan : I’octroi d’un patro- 
nyme etait, a I’epoque de Zhongzhong du moins, assez exceptionnel 
pour qu’apres sept ans de regne le due Yin de Lu ne sut tres bien com- 
ment y proceder, et eprouvat le besoin de prendre conseil. Ceci a ete 
fort justement releve par Gu Yanwu : 

«A I’epoque des Printemps et automnes, sous les regnes des dues 
Yin (722-712) et Huan (711-697), I’octroi de noms de famille aux 
grands officiers est encore chose rare. C’est pourquoi a la mort de 
Wuhai, Yufu presente pour lui une demande de patronyme. Dans le 

cas de Xie dans le cas de Rou , dans le cas de Ni , il n’y a 

pas encore de nom de famille clanique (10). 


10 — Xie est mentionne dans le Chunqiu, qui signale son d^ces, a la 9e annee du 
rdgne du due Yin (6d. San^ijing zhushu du Zuozhuan, p. 183). Du Yu note 
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« A partir des regnes des dues Zhuang (693-662) et Min (661-660) 
on ne revolt plus dans les annales canoniques (de demande d’oetroi de 
patronyme) : e’est que d^ lors Toctroi des noms de famille va de 
soi.» (11) 

Des raisons rituelles peuvent entrainer, dans le texte des annales, 
le traitement par preterition du patronyme des personnages cites (12). 
L’absence de patronyme dans la formule anthroponymique employee 
par I’Annaliste ne signifie done pas forcement la privation de patro- 
nyme. Ce qui est en revanche significatif est Tincapacite des commen- 
tateurs a fournir aucune precision genealogique sur Xie, Rou, Ni. 
Une documentation tres complete sur les genealogies de Taristocratie 

s’etait fort bien conservee jusqu’a I’epoque Han, dans les Shiben 
ou Livres genealogiques. Dans ces conditions, le defaut des edmmen- 
taires a situer genealogiquement Xie, Rou ou Ni est un indice de poids 
de I’inexistence d’aucune tradition genealogique a leur sujet, e’est-a- 
dire de I’inexistence d’aucun clan constitue dans leur descendance (13). 

En somme,jusqu’au debut de la periode des Printemps et automnes 
les clans parfaitement etablis par la possession d’un patronyme restaient 
peu nombreux. Normalement, done, les communautes familiales, 
quelle qu’ait ete leur importance aur le plan de leur organisation domes- 
tique, e’est-a-dire sur le plan de la famille jia resultant de la cohabi- 


ceci :«Rien sur lui dans le Zuozhuan , Xie etait un grand' officier de Lu 
auquel un patronyme n'avait pas encore donn6». Rui est mentionn^ dans 
le meme texte i ia lie annee du r^gne du due Huan (6d. Sanshijing zhushu, 
Zuozhuan, p. 294). Du Yu glose ce nom d'une note r6dig§e exactement dans 
les memes termes que la prec6dente. Ni est mentionng dans le mSme texte k 
la 3eann4ede r§gnedu due Zhuang (6d. Sanshijing zhushu, Zuozhuan, p. 332). 
Cette fois, e'est le Gongyangzhuan qui precise : «ll s'agit de I'un de nos grands 
officiers (c-S-d. de I'un des grands officiers de Lu) h qui n'a pas encore 6te 
confere (de patronyme) » (6d. Shisanjing zhushu du Gongyangzhuan, p. 176) 
(le Gongyangzhuan fait d'ailleurs la mgme remarque ^ propos de Xie et de 
Rui). 

1 1 — Cf. Rizhiiu, Iivre4, art. Qingbushuzu (ed. Sibubeiyao, p. 27). 

12 — Le patronyme est en effet traite comme un titre, et lorsque I'Annaliste cite 

un personnage en ie d^sapprouvant, il omet de lui donner ses titres. Voir k ce 
sujet le commentaire de Kong Yingda au Gongyangzhuan {k la 2e annee du 
regne du due Yin, 6d. Sanshijing zhushu, p. 58 : «Pour exprimer une obser- 
vation k regard du prince, I'Annaliste omet de transcrire son titre , pour 
exprimer une observation k regard d'un grand officier, en plus il omet son 
nom de famille.» 

13 — C'est en ce sens que raisonne Kong Yingda, qui, dans son long commen- 

taire au texte du Zuozhuan sur les patronymes, ecrit notamment ceci : 

«... On trouve dans les Annales les noms personnels de Hui, Xie, Rou, 
Ni, mais ensuite on n'entend plus parler d'eux : c'est sans doute qu'ils n'ob- 
tinrent pas (la creation) de clan (dans leur post6rit6)» (Cf. Zuozhuan, 8e 
ann^e du regne du due Yin, 6d. Sanshijing zhushu, p. 181 ). 
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tation, n’avaient sur le plan institutionnel qu’un statut precaire : celui 
d’une amorce de clan dont le developpement avortait avant terme. 
Appelons ces amorces de clan des colleges claniques. II est clair que les 
restrictions rituelles a la diffusion des patronymes etaient instituees 
pour maintenir la plupart d’entre eux a I’etat erqbryonnaire. 

Mais d’autre part comment ne pas etre frappe par la similitude de 
tels colleges claniques et des colleges cultuels du petit culte ? Ce sont 
evidemment ceux-ci qui donnent leur sens a ceux-la. Autrement dit, les 
cadres institutionnels de la famille etaient faqonnes a la mesure des 
cadres de I’organisation du culte ancestral. L’ensemble du double sche- 
ma institutionnel cultuel et familial avait ete inspire par I’idee que la 
maison seigneuriale devait former une grande communaute, rassemblee 
par un unique grand culte, celui que le seigneur etait seul autorise 
primitivement a rendre a I’ancetre fondateur de sa lignee : cette com- 
munaute se subdivisait en colleges claniques, structures par le petit 
culte et done contraints par le principe de la mutation des cultes mi- 
neurs a se multiplier indefiniment par caryocinese sans pouvoir croitre 
au point de mettre I’edifice en danger de desagregation. Telle est la 
tradition qu’evoque le chapitre ]ifa du Liji qui n’accorde. de temple 
dedie a I’ancetre fondateur qu’au roi et aux seigneurs. Mais le chapitre 
Wangzhi du meme ouvrage, qui accorde cette classe de temple egalement 
aux grands officiers, reflete une modification importante du schema 
originel : I’emergence au sein de la maison seigneuriale de clans entie- 
rement constitues, d’abord assez rares puis de plus en plus nombreux. 
Avant d’examiner les raisons de cette modification, revenons sur la 
procedure de la creation des clans, dont le resume fait par Zhongzhong 
appelle de plus amples explications. 

Le premier point est que les clans sont crees a titre posthume, a 
la mort du petit-fils du fondateur du clan. C’est a la mort de Wuhai que 
le due Yin erige le college clanique auquel il appartenait en clan cons- 
titue, par I’octroi, comme patronyme, de I’appellation personnelle de 
son grand-pere, Zhan. C’est done a la troisieme generation a partir de 
I’ancetre fondateur que le clan est statutairement forme. Kong Yiijda, 
dans son commentaire, insiste longuement sur cette regie, a laquelle il 

ne voit qu’une exception : le cas du clan Shusun de Lu •%* , issu 

de Shuya ^ , fils cadet du due Hucui , et qui apparaft comme 

deja cree a la deuxieme generation a partir du fondateur, puisque le 

patronyme Shusun est donne a Dechen f-^ ^ , petit-fils de Shuya, 
dans le Chunqtu. A la premiere annee du regne du due Wen de Lu, 
I’Annaliste rapporte en effet ceci : 

«En ete... Shusun Dechen se rendit a la capitale.» ( 14 ) 

^4 — Cf. Zuozhuan , 6d. Shisanjing zhushu, p. 704 (voir le texte du Chungiu pre- 

sente avant celui du Zuozhuan). 
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Si Ic texte etait celui du ICuozhuun ou de quelcjuc autre commen- 
laire canonique, regie apres coup, Ic patronyme aurail pu etre employe 
retrospectivement pour designer Dechcn ; mais s’agissant du texte 
meme du Chunqiu^ fait de notes prises au jour le jour par le fonction- 
naire charge des annales de Lu, la formule implique que Dechen a 
effectivement porte le patronyme Shusun de son vivant. 


Quant aux autres pretendues exceptions signalees par certains 

glossateurs, et notamment Liu Xuan jl'J , de I’epoque des Sui 
Kong Yingda les reprend une a une en montrant qu’elles ont ete mal 
interpretees. Tan tot le Chunqiu cite des personnages du rang de fon- 
dateur de clan en faisant preceder leur nom personnel de ce qui parait 

etre un patronyme : «Ji You », «Zhong Sui «Shu 

Xi (15) ; mais en realite Ji, Zhong, Shu ne sont ici que les 

appellations personnelles de You, Sui, Xi, bien que la transformation 
ulterieure de ces appellations en patronyme rendent les formules 

equivoques. De meme le nom propre feminin Dang Boji 
compose de I’appellation personnelle d’une epouse, Boji, precede non 
pas du patronyme, mais de I’appellation personnelle, Dang, de son 
cpoux, qui avait rang de fondateur de clan, appellation personnelle 
ulterieurement transformee en patronyme (16). Tantot les formules 
anormales viennent, non pas du Chunqiu, mais du Zuozhuan, ou elles 
n’ont qu’une portee retrospective, comme I’atteste le fait qu’elles sont 
composees d’appellations posthumes jointes au patronyme : c’est le cas 

du nom propre Zang Xibo , designant un fils du due Xiao^ 




do Lu -’f’- , dont le nom personnel etait Gou , qui requt un nom 

posthume special, celui de Xi, devant lequel cst ici place comme patro- 
nyme I’appellation personnelle Zang (17) ; c’est aussi le cas du nom 


propre Zang Aibo 




qui designe Ic fils du precedent, dont 


le nom personnel etait Da ^ ct qui porte ici Ai commciiom post- 
il umc (18) ; c’est encore le cas pour Shusun Daibo , lils 


15 — Les noms propres Ji You, Zhong Sui, Shu Xi apparaissent dans le texte du 

Chunqiu respectivement a la 16e annee du rdgne du due Yt, & la 8e annee du 
due Xuan, a la 17e ann^e du regne du due Xuan (ef. 6d. Shisanjing zhushu du 
Zuozhuan, p. 561 , p. 894, p. 973). 

16 - Le nom propre Dang Boji apparaft dans le Chunqiu h la 25e annee du regne 

du due Xi (ef. Sanshijing zhushu du Zuozhuan , p. 621 ). 

17 _ Voir le Zuozhuan et son eommentaire a la 5e ann6e du r6gne du due Yin 

(6d. Shisanjing zhushu, p. 140). 

18 — Le nom propre Zang Aibo apparaft dans le Zuozhuan a la 2e annee du r^ne 
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du fondateur du clan Shusun, Shuya, portant ici Dai comme nom post- 
hume, et dont le nom personnel etait Zi (19)- 

La regie de la retroactivite de la creation du clan etait done tres 
strictement observee, et cela pour une raison a travers laquelle se voit 
bien comment les structures familiales etaient commandees par les 
structures cultuelles : pour une raison liturgique. En effet la compa- 
raison des deux chapitres Jifa et Wangzhi du Liji montre que pour les 
grands officiers e’est le sanctuaire du bisaieul qui a ete eleve a la classe 
de temple de I’ancetre fondateur (20). La transformation de simple 
college clanique en clan entierement constitue se faisait done par 
transformation du petit culte temporaire du bisaieul en grand culte 
definitif d’ancetre fondateur ; ce qui ne pouvait avoir lieu qu’a la troi- 
sieme generation, mis a part le cas exceptionnel du clan Shusun de Lu 
constitue pour des raisons inconnues par la transformation du sanctu- 
aire du grand-pere de Shusun Dechen en sanctuaire d’ancetre fondateur. 

Pourquoi la creation des maisons seigneuriales n’etait-elle pas de 
meme operee retroactivement ? Parce qu’elle etait de droit accordee 
avec I’investiture feodale, qui impliquait sans autre procedure la trans- 
formation en temps voulu du culte mineur d’abord voue par ses premiers 
successeurs au premier seigneur defunt, en grand culte a lui perpetuel- 
lement rendu par ses successeurs plus lointains. Dans le cas des grands 
officiers, au contraire, cette transformation ne fut d’abord accordee 
que par faveur exceptionnelle, qui etait demandee au moment oil le 
premier tenant du titre, a la suite du deces de son petit-fils passait a la 
demiere des generations honorees selon le petit culte. 

La demande etait naturellement fondee sur les merites de I’ancetre 
propose comme fondateur de clan. Et cela, non seulement parce que 
lui-meme devait trouver dans le grand culte accorde a ses manes une 


du due Huan (ed. Sanshijing zhushu, p. 218). On peut voir que son nom 
personnel etajt Da dans la g6nealogie des descendants du due Xiao cit6e h 
partir des Shiben par Kong Yingda dans son commentaire du Chunqiu d la 
28e annee du regne du due Zhuang (cf. ed. Shisaniing zhushu du Zuozhuan, 
p. 425-426). 

19 — Le nom propre Shusun Daibo apparatt dans le Zuozhuan d la 4e annee du 
r6gne du due Xi {§d. Shisanjing Zhushu, p. 487). il est identifiS comme celui 
de Gongsun Zi dans le commentaire de Du Yu au passage correspondent du 
Chunqiu (meme ouvrage, p. 483). Le fait que le Zuozhuan reprenne sous la 
forme Shusun Daibo le nom propre donn§ dans le Chunqiu sous la forme 
Gongsun Zi est bien la preuve que des modifications retrospectives de noms 
propres ont ete apportees par I'auteur du commentaire canonique, lequel 
donne souvent aux personnages qu'il cite le nom sous lequel ils sont histori- 
quement le plus connus, meme si ce n'est pas le nom qu'ils portaient de leur 
vivant. 


20 — Cf. ^pra p. 72 et 73. 



STRUCTURES CULTUELLES ET STRUCTURES FAMILIALES 


163 


recompense posthume, mais plus encore parce que ses belles actions 
etaient considerees comme le signe d’une vertu de sa race, race digne, 
par consequent, d’etre demarquee du commun et constituee en un clan 
distinct. Voila pourquoi dans I’esprit de Yufu la demande d’un patro- 
nyme clanique se confond avec celle d’une appellation posthume. 
Sous les Zhou, les appellations posthumes ne sont plus tirees des noms 
des jours de la decade mais choisies de maniere a «faire ressortir les 
traces de la conduite (passee du defunt)»,lit-ondans \e Baihutong (21) ; 

et par exemple Confucius explique que Kong Yu , grand officier 

de Wei, requt I’appellation posthume de Wen Cultive, parce qu’il 
avait fait preuve d’une remarquable ardeur a I’etude (22). L’idee de 

prendre pour patronymesde telles appellations posthumes est manifes- 
tement inspiree par la conviction que les vertus ancestrales sont ata- 
viques. 


Ainsi sommes-nous amenes au deuxieme point de la procedure de 
creation des clans : I’attribution du patronyme. Sur ce point le texte du 
Zuozhuan est, il est vrai, assez ambigu, par suite sans doute de I’igno- 
rance des rites avouee par le due Yin. Lorsque Yufu, au deces de 
Wuhai, demande urie appellation posthume et un nom de clan, la 
concision du texte empeche de comprendre s’il se refere, a travers la 
personne du defunt, a son ancetre Zhan, ainsi que semble I’indiquer la 
conclusion du passage qui rapportera a celui-ci le decret final du due, 
ou bien s’il se refere a Wuhai lui-meme, comme I’impliquerait I’usage 
de conferer I’appellation posthume au moment des funerailles (23). II 
est permis cependant de suivre Zheng Xuan qui adopte la premiere de 
ces vues (24), en considerant que si I’appellation posthume etait cou- 
ramment donnee a I’occasion des funerailles, rien n’interdisait, quand 
aucune appellation speciale n’avait alors ete conferee, d’en decerner 
une plusieurs generations plus tard. Precisement le besoin n’en avait-il 
pas ete ressenti par Yufu au moment de transformer le culte de I’an- 
cetre de Wuhai de culte mineur en gramd culte ? Le Yili, en effet, fait 
etat de formules d ’appellations d’ancetre quelque peu differentes dans 

la liturgie du tesheng kuishi , celle des simples 

gentilshommes, et dans la liturgie du shaolSit kuishi ^ ^ ^ 


21 — Cf. Baihutong, ch. 3 (6d. Congshu jicheng , p. 28). 

22 — Cf. Lunyu, ch. Gongye Chang (ed. Zhuzi jicheng, P^kin 1954, 

p. 100). 

23 — Get usage est signal^ dans le Zhouli, a I'article Dashi -Jz, (cf. Zhou/i, 

ed. Shisanjing zhushu, p. 955). 

24 — Dans son commentaire au Yili. ch. Shaolo kuishi, ou il reprend le texte du 

Zuozhuan en question (cf. YUi. 6d. Shisanjing zhushu , p. 1366). 
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celle des grands officicrs (25). Dans le premier cas la formule d’appel- 

lalion esl du t>pe Bozi . Zhongzi , Shuzi , 

jht , c’est-a-dire qu’ellc est constiluee par un simple appellalif 

dc seniorite {bo aine, zhong puine, shu cadet ou ji benjamm) suivi du 
suffixe honorifique zi ; dans le deuxieme cas elle esl du type Bo Untel, 
Zhong Untel etc..., e’est-a-dire qu’clle est conslituee par rappellatif 
de seniorite sui\ie d’une appellation propre. Cc qui, dans le Yili, est 
de\enu unc difference de liturgie enlre simples genlilshommes et grands 
officiers, devait elre a I’originc unc difference de liturgie enlre le petit 
culte (au ceremonial duquel, exclusivcment, avaienl primitivement 
droit les grands officiers comme les simples genlilshommes) et le grand 
culte (plus tard generalise au benefice des grands officiers, mais pas des 
simples genlilshommes). Voila pourquoi sans doule Vufu a cru que 
pour dt)nner a I’ancetre de Wuhai qualite de fondateur de clan, c’est-a- 
dire d’ancetre honore d’un grand culte, il ctait nccessaire de lui donner 
une appellation posthume particuliere, exigee, pensail-il, pour les 
formulations du deuxieme type (26). II ignorail, et le due Yin ega- 
lement, que I’a’ppellation pcrsonnelle courante pouvait en tenir lieu. Kn 
fait, I’usage des appellations posthumes est relativement lardif pour les 
grands officiers, el les plus anciens palronymes claniques sont etablis 
sur de simples appellations personnelles (27). Dc cette dt>nncc peu\ent 
elre tirees certaines conclusions importantes ; mais a\anl d’N arriver 
I’analyse rcquierl ici le detour d’un examcn quelque peu systematique 
des usages anthroponymiques Zhou. 

L’anthroponymie chinoise est, a I’cpoque Zhou, I’une des plus 
compliquees qui se puissent imaginer. Kaizuka Shigeki 
donne comme exemple le cas d’un grand ollicier de Jin qui porte un 
double patronyme, celui de Xun ou celui de Zhonghang 4'^-r 
nom personnel Yan 'IS y les appellations Xianzi M-f et Boyou-f^i^^^, 


25 — Les formules d'appellation apparaissent dans les invocations faites a Tancetre 

lors du ceremonial de divination du jour du sacrifice, et du ceremonial de divi- 
nation du representant des manes, dans chacun des chapitres Tesheng kuishi 
eX Shaoto kuishi (ed. Shisanjing zhushu, p 1273 et p. 1366) Les commen- 
taires expliquent la nature exacte de ces formules. C'est precisement a ce 
sujet que Zheng Xuan aborde le probleme du texte du Zuozhuan ici discute 

26 — Le commentaire de Jia Gongyan du Shaofo kuishi du Yi/i {ed Shisanjing 

zhushu, p. 1367) fait bien apparaftre combien cette hypothese est plausible. 

27 — Sur le caractere tardif des appellations posthumes des grands officiers, cf. 

Morohashi Tetsuji, Shina no kazokusei , Tokyo 1940, p. 357-358). Quant aux 
formes des plus anciens patronymes, elles seront examinees plus loin. 
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pouvunl sc presenter duns les tcxles ensemble ou sepuremenl,en entier 
oil en abre^c (28), do telle sorte que ce personnuge est cite tantot comme 
Xun ^ an (29), tantot comme Yan (30), tantot comme Zhonghang 
\ an (31), tantot comme Zhoijghang Xianzi (32), tantot comme Xian- 
zi (33), tantot comme Zlumghang Bo (34), tantot comme Boyou (33). 
Sans les commentaires anciens, jamais nous ne pourrions retrouver 
I’identitc de beaucoup de ces figures historiques sous la pluralite dc 
leurs noms propres. Les elements susceptibles de constiluer en tout ou 
en partie une f ormule de nom sont les sui\ants : 

1) le nom gentilice, qui n’entre cjue dans les appellations feminines ; 

2) le nom de la maison seigneuriale, qui pent preceder le patrony me ou 
lui etre substitue (en particulier quand le palronyme est inexistant) ; 

3) le palron\ me ; 

4) le nom personnel, qui sert notamment de pronom de la premiere per- 
sonne de\ant un interlocuteur de rang superieur ; 

3) rappellation personnelle, normalement emplo'^ce dans les formules 
d’appellation d’auirui ; 

6) Tappellation posthume, de regie pour les defunts, saufdans le temple 
ancestral. 

Soit par exemple le cas de Confucius. Ses ancetres lointains 

etaient gens du pays de Song , ou les Zhou avaient installe I’ethnie 
3’in \aincue ; il avait done pour nom gentilice le nom gentilice des Yin, 

ii savoir Zi sans que ce nom ne figure jamais dans les formules qui 

le designent, puisqu’il etait un homme. II appartenait a la maison seigneu- 


28 — Cf. Kaizuka Shigeki Kdkotsu bunji 

Kyoto 1960, p. 30. 

29 — Cf. Zuozhuan , a la 16e ann^e du r^gne du due Cheng (ed. Shisanjmg zhushu , 

p. 1115). 

30 — Cf. Zuozhuan, ^ la 18e annee du regne du due Xiang (ed. Shtsanj/ng zhushu , 

p. 1352) 

31 — Cf. Zuozhuan, a la 18e ann6e du regne du due Cheng (ed. Shisanjmg zhushu, 

p. 1138). 

32 - Cf. Zuozhuan, a la 9e annee du regne du due Xiang (ed. Shisanjmg zhushu, 

p 1238). 

33 — Cf Zuozhuan, k la 9e ann^e du regne du due Xiang (ed. Shisanjmg zhushu, 

p. 1240). 

34 — Cf. Zuozhuan , k la 18e annee du regne du due Xiang (ed. Shisanjmg zhushu , 

p 1353). 

35 — Cf. Zuozhuan, k la 13e ann6e du regne du due Xiang (ed. Shisanjmg zhushu, 

p. 1301). 
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riale de Lu , dont le nom pouvait preceder son patronyme ou en 
tenir lieu. Ce patronyme, pour lui, etait celui du clan des Kong . 
Son nom personnel etait Qiu . Son appellation personnelle etait 
Ni ^ , se composant avec I’appellatif de seniorite pour donner Zhong- 
ni . Ni lui servit egalement longtemps d’appellation posthume, en 

se composant avec le suffixe honorifique Fu pour donner Nifu ^ ; 


mais I’empereur Yuan /Ci des Han anoblit ses descendants au rang de 

princes de Baocheng , et I’empereur Ping ^ lui confera le titre 

de due avec Fappellation de Baocheng Xuanni "S- , titre et 

appellation changes en 739 par I’empereur Xuanzong yp pour ceux 

de roi Wenxuan , ulterieurement encore plusieurs fois modi- 

fies. C’est la formule faite du patronyme Kong suivi des deux hono- 

rifiques fu ^ et zi , composes en substitut d’appellation Fuzi, soit 

Kong Fuzi latinisee en Confucius. 

Lorsque Zheng Qiao tPit , dans son Traite des noms de families 
ecrit que «les noms de famille servaient a distinguer 1 ’aristocratic du 
vulgaire, les aristocrates en portant alors que les gens du commun n’en 
portaient pas et ne possedaient que des noms personnels, comme le 
principe s’en est conserve aujourd’hui encore chez les barbares du 
Sud» (36), il decrit en realite une situation qui ne remonte guere plus 
haul que I’epoque des Royaumes combattants. Sous les Zhou, la carac- 
teristique de I’anthroponymie aristocratique n’est nullement le patro- 
nyme, dont sont encore prives bien des gentilshommes de tout rang et 
qui est etranger au statut de la noblesse fieffee, mais I’appellaiion 
personnelle, acquise en meme temps que le connubium au cours d’un 
rite de puberte, la collation du bonnet viril pour les garqons ou de 
I’epingle de tete pour les filles, reserve aux personnes de qualite. 


De I’appellation personnelle doit d’abord etre distingue le nom 

personnel ming ^ , commun a toules les classes de la societe. Celui-ci 
etait confere au nourrisson de trois mois dans une ceremonie familiale 
tres simple sur laquelle le Baihutong donne de nombreux details repris 
de plusieurs traites rituels (37). Le delai de trois mois, > est-il explique, 


36 — Le Traite des noms de famille Shizulue Zheng Jiao constitue 

les livres 25 S 30 du Tongzhi . Le passage cite est emprunte au livre 

25 {Tongzhi, Taibei 1959, p. 439). 

37 — Cf. Baihutong, ch. 23 Xingming (6d. Congshu jicheng p. 221). 
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correspond au temps d’une saison, au terme duquel seulement s’acheve 
le developpement biologique initial du nouveau-ne, dont alors les pre- 
miers regards comprehensifs, les premieres expressions conscientes, 
marquent qu’il possede desormais personnalite humaine. Cependant, 
jusqu’a la fin de son adolescence I’enfant demeure coupe de la societe ; 
il n’a de relations qu’avec les membres de sa famille, qui I’appellent de 
son nom personnel. Ce n’est qu’a vingt ans pour les garqons et a quinze 
ans pour les filles que la possibilite du manage entrafne I’acquisition 
de la personnalite sociale pour les aristocrates. Avec le bonnet viril ou 

f — 

I’epingle de tete est alors cord€x€& V appellation per sonnelle zi (38), 
qui jouera dans les relations sociaJes, pour designer nommement I’indi- 
vidu, le role que jouait jusque la dans les relations familiales le nom 
personnel. 

Pourquoi cette substitution ? C’est que le nom personnel est desor- 
mais frappe d’interdit pour une double raison. D’une part il semble 
bien que proferer le nom personnel de quelqu’un puisse donner sur lui 
un pouvoir de caractere magique, ce nom etant en quelque sorte la 
formule calculee de la conjoncture cosmique de sa naissance, conjonc- 
ture qui dominera sa destinee. Selon le Baihutong (39), en effet, le 
nom personnel est choisi d’apres les circonstances qui ont marque la 
venue au monde de I’enfant, ou d’apres tel aspect original de son ana- 
tomic a peine constituee et trahissant encore sa complexion secrete, ou 
d’apres sa faqon de crier, analysee a I’aide des etalons musicaux, qui 
revele la combinaison harmonique des divers principes vitaux concou- 
rant a la formation de son etre. D’autre part, et cette raison est la seule 
sur laquelle insiste le Ritualiste (40), appeler quelqu’un par son nom 
personnel revient a le traiter en inferieur : a le replacer dcms la position 
de I’enfant prive de tout pouvoir, position que Ton prend seulement 
soi-meme devant ses superieurs en se designant de cette faqon par 
humilite. 

Le nom personnel peut etre, rarement, une expression disylla- 
bique, mais il est toujours simple en ce sens qu’il est depourvu de toute 
composante honorifique (41) ; le ton de celui qui I’emploie pour autrui 
s’en trouve marque d’une rudesse autoritaire. L’appellation personnelle. 


38 — Voir notamment Liji, ch. QuU (ed. Shisanjing zhushu , p. 87). 

39 - Cf. Baihutong, ch. ZZXingming (ed. Congshu jicheng, p. 227). 

40 — L'appellation personnelle est necessaire «pour respecter celui qui est adulte», 

lit-on dans \e Baihutong (6d. Congshu jicheng . p. 229). 

41 — Gu Yangwu observe qu'il y a des cas.assez rares, ou deux noms personnels ont 
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au conlrairc, pcut sc compliquer dc ccrlains prefixes ou suffixes qui la 
nuancent d ’urbanite. Son element principal, I’appellaiion personnelle 
proprement dite, designee en chinois comme Vappcllation dc vingl 

(am) ershizi _Z. , parce que e’est elle qui esl conferee a\ec le 

bonnet viril, est un nom choisi de maniere a evoquer le nom personnel 
par quelque allusion impenetrable fondee sur une synonymic, une antt>- 

nymie, une analogic. Par exemple au nom personnel ^ Constant 

correspond I’appellation personnelle Hcng iM. Du rant ; au nom person- 
nel Kuo Embrassayit, correspond I’appellation personnelle 
Cuntenant ; au nom personnel -Mtv Disparaissant correspond I’appel- 

lalion pcisonm-lk Ming Rcsplcndissani ; au m)m personnel 

• r 

Esturgeon, correspond I’appellation perst)nnelle Yu Poisson (42). 
Obser\ons que cette relation, tres etroite, que I’appellation personnelle 
entretient avec le nom personnel, est I’inverse de la relation aisement 
imaginable entre le nom personnel et I’appellation posthume. Alors que 
I’appellation pt)sthume dc\oiIe d’un mot tout le sens de la destinee 
accomplie dont le nom personnel constituait la f'ormule mysterieuse, 
Pappellalion personnelle dcgui.se au contraire cette lormule d’un masque 
impenetrable. Ce sont trois transformations homothetiques, sur irois 
plans etages d’intelligibilite, de I’essence d’un meme etre par la magic 
sacree du verbe. Reprenons rexemplede Confucius. Son nom personnel, 

Qiu ff- , signifie Concave ; il fcc^ut ce nom car il etait nc avec une 
concavite curieuse au sommet du crane ; son appellation personnelle, 
signifie Croupissurc, et se relie par analogic au mot concave, les 
eaux stagnantes croupissant dans les creux sans en sortir (43). Le 
Baihutong explique le sens myslcrieux de ces denominations : Confu- 
cius tut «le lac d’accumulation de la vertu qui se developpera, la reserve 


ete donne d un meme individu, cf. Rizhitu, hvre 23, art. Liangming 
<6d. Sibubeiyao, 1936, fo 32). 

42 — La relation entre nom personnel et appellation personnelle a 6te etudiee par 

tous les 6rudits chinois qui se sont occup6s d'anthroponymie Ce qui en est 
dit ici, avec les examples donnes, est emprunt6 b I'ouvrage de Zhou Fagao, 
Zhou Qin mmgzi jiegu huishi (Taibei 1 958), p. 3. 

43 — Sur le sens du nom personnel et de I'appellation personnelle de Confucius, 

cf. Zhou Fagao, Zhou Qin mmgzi jiegu huishi (Taibei 1958), p 218 et p. 270. 

II existait dans le pays de Lu une colline appel6e Niqiu ^ , & laquelle 

ressemblait, dit-on, le crane de Confucius ; et certains pensent que e'est du 
nom de cette colline qu'ont ete tir6s le nom personnel et I'appellation person- 
nelle de Confucius. Naturellement, ce nom personnel et cette appellation 
personnelle etaient certainement susceptibles de multiples interpretations. 
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dcs piincipcs qui sc rcpandr<)nt» (44) ; cVst pourquoi rappcllation 
posthumc cjui lui sera attribuce sous Ics ilan, dccorce du tilre de due dc 

Baocheng, cst 1 appellation Amin jg. Expansion (de ia sagesse), qui 
traduit clairemenl le denouement de son destin. 

Dans les appellations Icminines, le nom gentiliee \ient s’agrcger a 
I’appellation personnelle proprement dite, en se eonstruisant imme- 
diatement devant celle-ei ; souvent, il lui est purement et simplement 
substitue. 


Mais I’appellation personnelle proprement dite (cventuellement 
precedee du nom gentilice pour les femmes), s’augmente normalement 
d’un prelive appellatil et d’un suffive honorilique. Le premier de ees 
deux elements est de beaucoup le plus important ; il subit le moins 
souvent relisit)n. Les auteurs chinois le denomment Vappvllution dc 

cinquanlc (ans) wushizi A -f ^ , ear il earaetei'ise a leurs \eu\ les 
lormules plus respeetueuses d’appellation des personnes d’age mur. 
Sur ee pt)int, les commentaires classiques se partagent en deux dt>etrines. 

• / V. L 

Jia CJongyan ^ A, yf' , dans son eommentaire du ehapitre d: 


du Vili, expose que rappellatif n’etait prelixe a I’appellation 
proprement dite qu’a partir de einquante ans, ou ii titre posthume en 
eas de dcees prcmati^* {■^'’>)- K.ong ’i'ingda, dans son eommentaire du 

chapitre 7'an Gong du Liji, expose que Tappellatil etait prefixe 

a I’appellation proprement dite des que eelle-ci etait conferee, e’est-a- 
dire des la prise du bonnet \iril, mais qu’il restait seul employe a 
partir de I’age de einquante ans, le respect interdisant alors de proferer 
meme I’appellation personnelle proprement dite, qui lombait de la 
formule d’appellation (46). Cette seconde doctrine est corroborce })ar 
le fait que Vappellation dc vingt ans est aussi appelee appellation 


proviso ire qic~ ij-t- , par opposition a Vappcilaiion dc cincpiantc ans 

appelee encore appellation yiormalc zhengzi ; mais la \eriie esl 

que I’usage a ete rendu assez Ilou par une evolution en plusieurs phases. 
Pour comprendre celle-ci, il imporle de bien voir d’abord quo Pappel- 

latif prefixe est originellement un titre de seniorite :Ainc (Bo ou 

Mcng^), Puine {ZhongA^ ), Cadet (Shu ou Benjamin (Jt . 

titre evidemment derive d’un vocable de parentc, mais qui a cessc d en 


44 ~ Cf. Baihutong, ch. XXIII Shengren ^ A Congshu jicheng. p. 179). 

45 - Cf . Yili. ch. Shiguan (6d. Shisanjing zhushu, p. 78). 

46 - Cf. Uji, ch. Tan Gong (6d. Sanshijing zhushu , p. 317). 
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etre un a partir du moment ou il a ete utilise en dehors du groupe des 
freres, et sans se mofifier pour autant selon le rapport d’age particulier 
entre celui qui donne I’appellation et celui qui la reqoit : Confucius 
est appele Zhong Puine, parce qu’il a eu un frere ame, meme par ceux 
dont il est, lui. Tame. 

Primitivement, dans le cadre encore assez restreint des nouvelles 
maisons seigneuriales, la pratique des appellations personnelles propre- 
ment dites, ignorees a Tepoque Yin, n’avait pas encore cours. Lorsqu’un 
individu avait atteint un age assez avance pour qu’il ne soit plus decent 
de le nommer directement par son nom (personnel), il etait vraisem- 
blablement nomme simplement par I’appellatif de son rang parmi ses 
freres, de la meme faqon qu’aujourd’hui en Chine les gens de connais- 

sances se nomment par les formules Laoer Vieux deuxieme, 

Laosan Vieux troisieme,... Laoliu Vieux sixieme etc... 

Toutefois, surtout lorsque de telles appellations etaient utilisees a la 
troisieme personne, le taux des confusions qu’elles pouvaient provo- 
quer n’etait acceptable que si le nombre des Aines, des Puines etc..., 
demeurait peu eleve ; condition qui n’etait remplie que pour des classes 
d’age non seulement deja plus ou moins clairsemees par les deces, done 
relativement anciennes, mais en outre limitees par I’etroitesse du milieu. 
Aujourd’hui, les equivoques peuvent ^tre largement dissipees par I’uti- 
lisation du nom de famille, en disant par exemple Zhang Laoer Vieux 
deuxieme des Zhang, Wang Laoer Vieux deuxieme des Wang. A la 
haute epoque Zhou, lorsque I’aristocratie se multiplie, a defaut de 
patronymes, de la repugnance a utiliser directement les noms personnels 
nait la pratique des appellations personnelles metonymiques : 

«... Arrive au point, ecrit Zheng Qiao ^ , ou, les relations se 

multipliant, les rapports de parente (lire : les rapports de seniorite) 
apparurent peu a peu communs a une masse de personnes, les appel- 
latifs de seniorite perdirent leur valeur d’appellation ; par suite furent 
conferees des appellations personnelles... » (47) 

La coutume primitive de la denomination par le seul appellatif a 
pu cependant se maintenir a I’egard d’un petit nombre de personnes 
hautement respectables, entre lesquelles les vieillards, ce qu’a du remar- 
quer Kong Yingda. 

La seconde phase de devolution va toucher I’autre affixe de 
I’appellation personnelle, sur lequel il faut done donner d’abord quel- 

ques eclaircissements : le suffixe honorifique /m pour les hommes et 

mu pour les femmes. 

Pu et mu signifient pere et mere ; mais dans les formules appel- 
47 — Cf. Tongzhi, livre 25, Shizulue (6d. Taibei 1959, p. 440). 
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latives Zhou ils perdent cette signification en devenant de simples 
termes de deference employes meme a I’egard de jeunes gens a peine 
puberes, sans consideration de niveau de generation. En ce sens les 
suffixes fu et mu ajoutent au prefixe de seniorite exactement la meme 
nuance que celle qui, dans I’usage d’aujourd’hui, est ajoutee par le mot 
lao vieux, a I’appellation formee par le chiffre ordinal. La seule diffe- 
rence est que le mot lao, adjectif, se construit en prefixe dans les 
formules laoer Vieux deuxieme, Laosan Vieux troisieme etc..., alors 
que les mots/w et mu, substantifs, se construisaient en suffixes. Compte 
tenu de ces suffixes, la forme complete des appellations personnelles 
types des Zhou occidentaux etait done celle-ci : 

Prefixe appellatif Appellation personnelle Suffixe honorifique 
(BolMengfZhongl proprement dite {Fu/Mu) 

Shu/ Ji) 

Or, le suffixe honorifique va maintenant evoluer de la maniere 
suivante : 

1) il tend aperdre tout vestige de signification etymologique de parente : 

— au mot fu pere est substitue par changement d’orthographe 
le mot/u ^ eminent ; 

— au mot mu mere est substitue le mot nil femme ; 

2) avant meme que la tendance ci-dessus decrite ait trouve son aboutis- 
sement, le suffixe disparait completement, tout au moins dans les 
usages litteraires, les usages epigraphiques resistant plus longtemps 
au changement. 

Quant au prefixe appellatif, il ne tarde pas a se modifier paral- 
lelement dans les appellations masculines, ou les titres distinctifs de 
seniorite sont bientot remplaces par un litre indistinct, dans la tres 

grande majorite des cas celui de Zi , litteralement fils (ou file, 
mais il n’est pas employe dans les appellations feminines qui restent 
archaisantes), a prendre ici plutot dans le sens de Bien-ne, comme 
appellatif aristocratique. Zheng Jiao signale aussi, beaucoup plus rare, 

le nouveau prefixe appellatif Gong , litteralement due (a cette 

epoque), a prendre plutot ici dans le sens de Noble (48). 

Cette deuxieme phase de revolution s’acheve durant I’epoque des 
Printemps et automnes. Le terme Zi devient alors une sorte d’hono- 
rifique universel, qui peut, et e’est le cas le plus frequent, se construire 
en prefixe devant I’appellation personnelle proprement dite, mais qui 
peut aussi se construire en suffixe, voire se construire par redoublement 
a la fois en prefixe et en suffixe ; qui peut servir seul de substitut 


48 — Cf. Tongzht, livre 21 , Shtzulue (ed. Taibei 1959, p. 460). 
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cl’appdlation ; qui pout onlin s’alTixcr st)il dc\ant, soil clcrricrc, stjit 
de\anl ct derricrc, on dehors do {'appellation personnelle propremoJil 
elite, a un patronxme {)U a n’imporle c|uel titre. Ainsi le substitut 

d’appellatitjn f 'uzi donne a Conlucius par ses disc iples, et cjui se 

rencontre dans les textes d’epocjue e|i>alement pour d’autres personnaji>es 
esl compose du terme proprenient dit iVofJiiwr, el du sullixe . 
Finalement, un tel jeu de I’al fixe d’une lormule appellative a I’autre, 
le dissocieui c ompletement de I’appellalion personnelle, en lera un litre 
tout-a-lait independant et ties .i»cMic‘ral, traduil dans I'usage sinolo- 
j^kjue lranc;ais par le terme Maftic. Quant a rappellation peisonnelle, 
clepouillcV de tons sc-s elements annexe's, elle se reduira a I’appellalion 
personnelle projnement elite, I’orme tpii est encore la sienne aujourd’hui. 

Queltjuc's exemples permetlronl de compiendre plus concrc'tement 
la nature dc’S appellations personnelles. 

Commenc,'ons par les appellations masc ulines. 

'I'ouie une scrie d’insc riplions remontant au regne du roi Kang ou 

aux epoquc's voisines, cellos du Xiuoihcn Su gtii » du 

hu - du Shi Lii f>ui aulres, men- 

tionnent un important personnage sous le nom de Bomaolu ^ 4 X. 
II s’agit d’une appellation personnc'lle de la lorme la plus t> picpie : 
/io . 1 nic esl le prcdlxe aj>pellat if ; 

- Mao est Tappellalion personnelle proprement elite, de^rivec par melo- 
ns mie du nom personnel {e|u’il est impossible de reconslituer a partir 
de I’appellation eiui le deguise) ; 

- /u pcrc c‘sl le sullixe honoriricjue. 

Dans rinse nplion de la piece ^'uzhcib;^ ft ^iii j£ cette 

ap[)ellation j>ersonnelle esl abregeV en Maofu, par el'lision de rapjjellatir 
de senioritc'. 


I n peu plus tardiv es sonl les inscriptions des pieces Jtni> you ^ , 

Jifig gui f jt ’ ”u apparait le nom propre 

Bochilu ^ A , egalemenl typiejue, compose' du prelixe appellatil 
Bo, de Tappellation personnelle pniprement elite Chi et du sullixe 
honorificjue fu. 


L’inscriplion du Xi Jut pun ^ illusirera la variation des 

lormules de nom propre : 

«t)r done, en la oe annee, au .‘le mois, au dernier cjuartier de la 


illusirera la variation des 


lune, au jour gengym, le roi a\ ant pris I'initialive d’une expedition 

repressive contre les Xuinyun k I'uyu , Xi Jia ^ 

suivit le roi, coupa des teles el Tit dc's prisonniers vivants, sc prodi- 
guant sans de:couragement. 
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«Le roi gratilia Xi Jia de quatre chevaux, d’un char attele 

do palclVois. 

« Le roi dcccrna a Jia ^ mandat de gouvcrncr Ic tribut pro- 
vonant des quatre regions a I’cntour do la nomelle Zhou, jusqu’aux 
barbares do la Huai mcridionale. 


«Xi Bojifu 'f ^ a fait CO vase pan .Puisse-t-il atteindre 

unc longeviie do dix mille annees sans limite. Quo sos enfants ot pelits 
onfants utiliscnt porpctucllemont co (vase) precieux.» 


La piece est de la lln des Zhou occidentaux. Son auteur, titu- 
laire d’une charge tros imporlante, dont la piece prcciscment enregistre 
la collation par le roi, a un patronyme, celui de Xi. Son nom personnel 
est Jia. Son appellation personnelle, tres reguliere, Bojifu. L’appellation 
proprement dite, /z, signifio Fastc ; elle est derivee par analogie du nom 
personnel Jia, qui est le nom cyclique du premier jour de la decade, 
jour faste par excellence (49). 


Dans le rappel du mandat dcccrnc par le roi, le recipiendaire est 
nomme seulement par son nom jX’rsonnel, car normalemomt le roi 
s’adresse a ses sujets comme le pore a ses enfants. Au debut de I’ins- 
cription, il est nomme par son patronyme et son nom personnel, d’une 
formule moins humble, parce qu’ollo n’est pas plaeee dans la bouche du 
roi lui-meme, mais rclativemont deferente, car elle so irtjuvo dans un 
contexto ou est ogalement mentionneo la porsonne royale. A la fin du 
texte, qui ne comporte pas de ftxmule dedicaloire a aucun ancetre 
particulior (les \asos de type p«72 sont des bassins servant a so lav or les 
mains), I’autour de la piece se nomme de la fa(;on la plus honorifique : 
par son patron>me et son appellation personnelle. II s’agit d’un offi- 
cier de la maison royale, il n’y a done pas lieu d’y ajouter un nom de la 
mai.son seigneuriale (le nom de la maison rovale, a savoir Zhou, n’entre 
pas dans les formules anthroponymiques epigraphiques). 

La piece Lu liohoufn pun ^ J%. , de I’cpoque des 

Frintemps ct uutomnes, porte une inscription mentionnant comme son 
auteur l.u Bohoufu, ou Im est le nt)m de la maison seigneuriale de Lu, 
et Bohoufu I’appellation personnelle de I’intcressc, qui ne devait pas 
appartenir a un elan constitue, sinon il aurail inclu un patronyme dans 
la formule. 


Comme exemples d’appellatit)ns personnelles construites avec 
d’autres appellatifs, on peut citerlenom propre Zhongjingfu 
mentionne dans I’inscription du Jian zhi , de haute epoque 


49 _ Sur le rapport du nom personnel Jia et de I'appellation personnelle Ji, cf 
Zhou Fagao, Zhou Qin mingzi jiegu hutshi {Taibei 1 958), p. 221 . 
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d’apj)cllatit»n ; cjui poul t'tifin s’ulfixcr soil dc\ant, soil dcrricrc, soil 
devanl ct dciricrv, vn dehors dc I’appcllation pcrsoiincllc proprement 
dilc, a un patroinmc* ou a n’imporlc cjucl tilre. Ainsi Ic subslitut 

d’appcllation /•’«;/ tionne a Conlucius par scs disciples, et cjui sc 

reneonlre dans Ics textes d’epoque egaJcmeiU pour d’autres personna|t>es 
esl compose du tcrnie proprenu*ni dit A'ofjiiicr, et du suflixe c/. . 
Finalement, un lei jcu de rallixo zi, d’unc lorniule appcliatixe a raiitre, 
le dissoticra t t)mpletemcnl dc rappcliation personncllc, cn Icra un litre 
toul-a-lait indcpcndanl ct tres f;chicral, iraduit dans rusage sinolo- 
j>i(|uc Iranciais p,ir Ic terme Mafltc. Quant a TappcIIalion pcjsonnclle, 
dcpouillcc dc tons scs elements annexes, elle sc reduira a Tappellation 
personncllc projnement dilc, lormc c|ui cst encore la sienne aujourd’hui. 

Quc'Ujues cxcmplcs pcrmcttronl dc comprendre plus concrclcment 
la nature dc's appellations jjcrsonnellcs. 


Commenc;ons par Ics appellations masculines. 

'I’oute line senie d’insc riplions remontant an regne du roi Kang ou 

aux epoqiu's \oisincs, celU-s du Xuioihcii Su ^ftii 'J' , du 

Liixiii}} hu , du Shi lAi giii j|\^ .^■^If^i'ntre aulres, men- 

tionnenl un impoitanl personnage sous le nom de Bomaolu ^ ^ . 

11 s’agil d’une appellation personncllc de la forme la plus l^ picjue : 
lio .1 Cue est le prcHixe appellatif ; 

- Mao est rappcliation personnelle proprement elite, deri\ck* par melo- 
n\mie du nom personnel (qu’il cst impossible de rec'onstituer a partir 
de rappcliation qui le deguise} ; 

- fu (jcrc i*st le sullixe bonorifique. 


Dans rinse ription eie la piece Yiizheu,'^ tx.-lte 

appellation personncllc cst abre-gee en Maolu, par elision de rappellatif 
de seniorite. 


I n pen plus iareii\c-s sont les inscriptions eles pieces ]ing you ^ 

Jing gui Xiuujt gill fji, t>u apparafi le nom propre 

Bochilu ^ ’ c'galemenl t>picjue, compose' eiu prelixe appellatil 

Bo, ele I’appellation personnelle proprement elite Chi el du suflixe 
bonorifiejue fu. 


Ae- 

I/inscriplion elu A'; Jiu fun 7 7 jizz. illusireia la variation des 

lormules ele nom propre ; 

<i()r done, en la ."jc annee, au 3 e mois, au dernier quartier de la 
lune, au jour gcngyin, le roi a\ ant pris riniliative erune expedition 

repressive contre les Xiunyun I'u^ u , Xi Jia 

suivii le roi, coupa des teles el lit eles prisonniers vivants, se preidi- 
guant sans decouragement. 
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«Le roi gralilia Xi Jia ^ de qualre chcvaux, d’un char altcle 
do palefrois. 

«Le roi deccrna a Jia f mandat do gouvcrner le iribut pro- 
vonant des qualre regions a I’enlour do la nomclle Zhou, jusqu’aux 
barbarcs do la Huai mcridionale. 

«Xi Bojilu ^ .X- a fait cc vase pan . Puisse-t-il attoindre 

une longevite do dix mille annees sans limitc. Quo ses enfants ct pelits 
cnfanls utiliscnl perpclucllemcnl ce (vase) precieux.» 

La piece est de la fin des Zhou occidentaux. Son auteur, tilu- 
laire d’une charge tres iniporlaiite, dont la piece prccisemcnt enregislrc 
la collation par le roi, a un patronyme, celui de Xi. Son nom personnel 
est Jia. Son appellation pcrsonnelle, tres reguliere, Bojifu. L’appellalitm 
proprement dite, Ji, signifie Fasie ; elle est derivee par analogie du nom 
personnel Jia, qui est le nom c> clique du premier jour de la decade, 
jour fasle par excellence (-1-9). 

Dans le rappel du mandat decernc par le roi, le rccipiendaire est 
nomme seulemenl par son nom personnel, car normalement le roi 
s’adresse a ses sujets comme le pere a ses enfants. Au debut de I’ins- 
cription, il est nomme par son patronvme el son nom personnel, d’une 
ft)rmule moins humble, parce qu’elle n’est pas plaeee dans la bouche du 
roi lui-meme, mais relativemenl deferente, car elle se irouve dans un 
contexte ou est egalement mentionnee la perst)nne royaie. A la fin du 
texte, qui ne comporle pas de formule dedicatoire a aucun ancetre 
particulier (les \ases de type pmi sont des bassins servant a se laver les 
mains), I’auteur de la piece se nomme de la faqon la plus honorifique : 
par son patron>me et son appellation personnelle. II s’agil d’un offi- 
cier de la maison royaie, il n’y a done pas lieu d’y ajouter un nom de la 
maison seigneuriale (le nom de la maison ro\ ale, a sa\oir Zhou, n’entre 
pas dans les formules anthroponymiques epigraphiques). 

La piece Lu liohaufu pan ^ , de I’epoque des 

Prinlcmps ct uutomnes, porte une inscription mcntionnanl comme son 
auteur Lu Bohoufu, ou Lu est le nom de la maison seigneuriale de l..u, 
et Bohoufu I’appellation personnelle de I’intcressc, qui ne devait pas 
appartenir a un clan constitue, sinon il aurait inclu un patronyme dans 
la formule. 

Comme exemples d’appellations personnelles construites avec 
d’autres appellatifs, on peut citer le nom propre Zhongjingfu 
mentionne dans I’inscription du Jian zhi , de haute epoque 

49— Sur le rapport du nom personnel Jia et de I'appellation personnelle Ji. cf. 

Zhou Fagao, Zhou Qin mingzi jiegu huishi (Taibei 1958), p. 221 . 
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Zhou ; le nom propre Shufufu, mentionne dans Tinscription du Shu- 

fufu XU ^ > de moyenne epoque Zhou ; le nom propre 

Zheng Mao Shubinfu, mentionne dans I’inscription du Zheng Mao 

Shubinfu hu , de I’epoque des Printemps et 

automnes, ou Zheng est le nom de la maison seigneuriale, Mao le 
patronyme, Shubinfu I’appellation personnelle ; la formule Zhengbo 

Dasikong Shao Shushanfu ^ Ih mentionnee 

dans le Shao Shushanfu fu ^ lLi , de meme epoque, qui 


se lit : Shao (patronyme) Shushanfu (appellation personnelle) Dasikong 
(titre de grand officier) du Comte de Zheng (nom de fief) ; le nom 
propre Dai Shuzhen, mentionne dans I’inscription du Dai Shuzhen 

ding de la meme epoque toujours, ou Dai est un nom 

de maison seigneuriale, ou aucun patronyme n’est ensuite donne, et 
ou Shuzhen est une appellation personnelle dans laquelle le suffixe 

honorifique n’existe plus ; le nom propre Jiweifu mehtion- 

ne dans les inscriptions du Wei you ^^7 ^ ^ » 

abrege en Weifu dans celle du Weifu you , toutes pieces de 

haute epoque Zhou. 


Le changement d’orthographe du suffixe honorifique fii n’appa- 
raft pas dans les inscriptions, mais il est parfaitement atteste par le fait 
que dans le texte du chapitre du Yiii ^onsacre au rituel de la collation 
du bonnet viril et de Tappellation personnelle, le suffixe fu est ortho- 


graphic par le caractere fu 0 eminent, et non par le caractere fujZ^ 
pere (50). Une citation des Shiben faite par Kong Yingda dans son 
commentaire du Zuozhuan, a la 18e annee du regne du due Wen de 
Lu, en fournit des exemples : 


«Le due Dai ;S/\i (de Song, qui regna de 799 a 766) engendra 
Yuefu ^ {fu eminent) (de nom personnel) Shu ; Shu engendra 
Shuofu (fu eminent) (de nom personnel) Ze ; Ze engendra 

Yifu ^ (fu pere) (de nom personnel) Xu ...» (5 1) 


II n’> a guere d ’exemples de ce genre dans les annales, ou se 
constatent plulot les phases ulterieures de revolution ; d’une part un 
bon nombre d’appellations personnelles comprenant I’appellatif de 


50 — Cf. YUi, ch. Shiguan (ed. Shisanjing zhushu, p. 78). 

51 — Cf. Zuozhuan zhengyie (ed. Shisanjing zhushu , p. 840). 
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seniorite, mais d’ou le suffixe honorifique a entierement disparu, 

comme celles de Boguo 4^ Ml , Bosu 4iJfL , Boyin (52) ; 

d’autre part une majorite d’appellations personnelles comportant le 

nouveau prefixe appellatif Zi , comme dans le cas du celebre ministre 

de Zheng , Zichan , ou pour la plupart des disciples de 

Confucius : Zilu ^4“ , Zigong ^ , Ziyou Ziwo ^ 

etc... Ce nouveau style d’appellation personnelle est d’ailleurs atteste 
egalement par quelques inscriptions de basse epoque, comme celles 

du Guo Jishi Zizu gui AS. et du Guo Jishi Zizu 

hu qui ont toutes deux pour auteur Guo Jishi 

Zizu, c’est-a-dire Zizu (appellation personnelle) du clan des Ji (patro- 
nyme) de la maison seigneuriale de Guo. 

Voyons main tenant des exemples d’appellations personnelles 
feminines. 

Guo Moruo refusait d’en admettre I’existence. S’inscrivant en faux, 
sur ce point, centre I’opinion de Wang Guowei, il ecrivait en 1957 (53) : 
«Les formules du type Une telle mu doivent etre celles de noms 

personnels feminins, parfois abregees du suffixe mu "S . Dans I’anti- 
quite, les femmes ne portaient pas d’appellations personnelles, mais, 
une fois mariees, portaient I’appellation personnelle de leur epoux.» 
Et de citer trois exemples de formules dedicatoires telles que celle 

de la piece Song ding , fabriquee, selon I’inscription, par un 

certain Song (nom personnel), pour : » 

«son illustre pere defunt Gong Shu sf* (et) son illustre mere 

(defunte) Gong Si ■» 

Dans la formule appellative de la mere defunte. Si est un nom 
gentilice bien connu, et Guo Moruo, qui ne s’en explique pas autrement, 
semble admettre que Gong est I’appellation personnelle proprement 
dite de I’epoux, dont il doit lire I’appellation complete sous la forme 
Gongshu, s/iu etant I’appellatif de seniorite du cadet. 

Mais il n’y a aucun exemple, en dehors des meprises de Guo 
Moruo, d’appellatif de seniorite suffixe a I’appellation personnelle 
proprement dite. L’appellatif de seniorite est toujours construit en pre- 


52 — On trouvera ces exemples dans le Zuozhuan ^ la 26e ann^e du r^ne du due 

Xiang (ed. Shisanjing zhushu , p. 1477), a la 27e annee du mime r^ne (m§me 
ed., p. 1512) et ^ la 32e annee du regne du due Zhao (meme ed., p. 2168). 

53 — A propos de I'inscription du Cai Dashi ding, cf. Guo Moruo, Liang Zhou 

Jinwenci daxi tu/u kaoshi (Pekin 1958), fo 178. 
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fixe, a moins qu’il ne soil elide. Dans ces conditions, il faut interpreter 
le nom propre du pere defunt, I’epoux, de la maniere suivante : 

- Gong^ est une appellation posthume ; 


— Shu est Tappcllation personnelle reduite a Tappcllatif de senio- 
rite {Vappcllalion dc diujuante ans), I’appellation personnelle propre- 
ment dite (Vappcllalion dc vingt ans) etant supprimee par deference. 

Par suite, Ic nom propre de la mere defunte, I’epouse, apparaft comme 

compose : 

— de Tappcllation posthume dc I’epoux ; 

— du nom gcntilice servant d ’appellation personnelle, I’appellalion 
personnelle proprement dite etant egalement supprimee par defe- 
rence. 


En effet, bien que I’appellation posthume propre a I’epouse appa- 
raisse des I’epoque des Pi'intcmps et automnes, le rituel Zhou de stricte 
observance la refuse, et nc permel a I’epouse defunte que de partager 
I’appellation posthume de I’epoux (54). Dans les formules appellatives 
des vivantes, il peut arriver, on I’a \u (55), que rappellation personnelle 
de I’epoux soit incorporee a cellc de I’epouse, mais toute femme de 
qualite recj'oit une appellation personnelle qui lui est propre lorsqu’eile 
prend I’cpingle de tete qui marque la nubilite (56). En void d’ailleurs 
des preuves, a commencer par le nom propre feminin cite dans I’ins- 

cription du Cai Dashi ding a propos duquel Guo Moruo 

a ctabli sa doctrine, et qui se lit Xu Shujikemu 
Ce nom propre se decompose en : 

— Xu, nom de maison seigneurialc ; 

— ■ Shujikemu, appellatK)n personnelle complexe, formce du prefixe 


appellatif Shn cadette, du nom gentiliceji dt la maison seigneuriale 



lation personnelle proprement dite Ke et du suffixe honorifique 
mu mere. 


La piece qui porte cc nom propre est une piece dotale, fabriquee 
par un olficier de la maison seigneuriale de Cai, portant le titre de 
Dashi, pour une de ses lilies qu’il a marie dans le fief de Xu. Voici le 
texte complet de I’inscription : 

«Or done, au premier mois, au premier quartier de la lune, au |our 


54 — Sur ce sujet, cf. Morohashi Tetsuji, Shina no kazokusei (T6ky6 1940), p 363. 

55 — Cf. supra, p. 164, le nom propre Dang Boji. 

56 — Yang Kuan insiste particulierement sur ce point, en critiquant Guo Moruo. 

Cf. Yang Kuan, Gushi xintan fPekin 1965), p. 242 (note 1). 
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dinghai, le Dashi — (nom personnel difficile a dechiffrer) dc 

Cai a donne en dot a Xu Shujikemu cc vase pour les banquets. 
Qu’ellc s’en serve pour demander par ses prieres la longevitc dc dix 
mille annees sans limite. Que ses enfants et petits enfants se servent 
perpetucllcment de cette piece precieuse.» 

On remarquera que si la maison de Cai est de nom gcntilice Ji, celle 

de Xu cst de nom geniilice Jiang , et que le principe de I’exogamie 
gentilice est done observe. 


C’est sur des pieces dt)tales de ce genre que peuvent etre releves la 
plupart des noms propres feminins menlit>nnes dans les inscriptions. 

L’inscription du Chen Boyuan yi , par exemple, 

mentionne le nom propre Menggui/.houmu ^ "S » du 

memo type que le precedent, et ou : 

-- Meng est le prefixe appellatif (s>nonymc de Bo, mais plus 

frequemment employe pour les filles) ; 

— Gui est un nom gentilice ; 

— Zhou est I’appellation personnelle proprement dite ; 

— mu mere, le suffixe honorifique. 

Cette fois le nom de la maison seigneuriale cst omis. 

Du memc type encore est le nom propre Zhongjirongmu 

mentionne dans I’inscription du Ganshi Shuzi pan ■f ^ 
et ou : 

— Zhong Puinee est le prefixe appellatif ; 

— Ji, un nom gentilice ; 

— Rong, I’appellation personnelle proprement dite ; 

— mu mere, le suffixe honorifique. 


Voici maintenant deux cxcmples d’appellation personnelle plus 
evoluee, oil le suffixe mu mere est remplacc par le suffixe nii femme. 
Dans ces exemples, le prefixe appellatif a en omre etc elide. L’un figure 

dans I’inscription du Boduofu fu ^ ^ ; c’est le nom propre 

Sheng Jiduonii ^l5t~,ou : 

— Sheng est vraisemblablement un nom de clan ; 

— Ji, le nom gentilice ; 

— Duo, I’appellation personnelle proprement dite ; 

— nu femme, le suffixe honorifique. 

L’autre exemple, figurant dans I’inscription du Jing Jiang li 

est celui du nom propre Jing Jianggengnii , nom d’une 

femrhe qui est elle-meme I’auteur de la piece. Ce nom propre est com- 
pose de la meme faqon que le precedent : 
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— Jing est vraisemblablement un nom de clan ; 

— Jiang est le nom gentilice ; 

— Geng est Tappellation personnelle proprement dite ; 

— nil femme est le suffixe honorifique. 


Mais le suffixe honorifique disparait completement dans le nom 
propre Jiang Zhongminan XP ^ , figurant dans Tinscription du 


Chuwang zhong S- , et ou 

— Jiang est le nom d’une maison seigneuriale , 

— Zhong, le prefixe appellatif 

— Mi, un nom gentilice, 

— Nan, I’appellation personnelle proprement dite. 

De meme dans le nom propre Shurenxiang , figurant 

dans I’inscription duXuehou pan - et ou, le nom de la maison 

seigneuriale comme le nom de clan etant omis, 

— Shu cadet te est le prefixe appellatif, 

— Ren, le nom gentilice, 

— Xiang, I’appellation personnelle proprement dite. 

Un dernier exemple epigraphique particulierement interessant est 

fourni par I’inscription du Deng Boshi ding ^ voici : 

«Or done, au 8e mois (du calendrier) de Deng , au premier 

quartier de la lune, Boshi Sishi ^ ^ ^ a fait pour la suivante 

Erman Shi ^ ce vase ding. Puisse-t-elle se servir perpetuel- 

lement de cette piece precieuse.» 


L’auteur de la piece porte le nom de Boshi Sishi, qui est un nom 
propre feminin puisque Si est un nom gentilice. II s’agit encore d’un 
vase dotal, mais cette fois fait pour une suivante envoy ee seconder une 

epouse principale, et a qui sa mere, Boshi Sishi, offre le vase. Dans les 
manages aristocratiques, nous le verrons, les epouses secondaires 
formaient la suite de I’epouse principale. Le Deng Boshi ding montre 
comment une fille de Deng a pu etre mariee dans de telles conditions. 
Dans cet exemple, la formule du nom de la donatrice, la mere de la 
suivante, retient d’abord Tattention. Chacun des elements est suivi du 

termc shi ^ . Ce terme, on I’a v\Ji,designestrictosensu le nom seigneu- 
rial, et lato sensu toute espece de nom de famille. A I’interieur d’une 
formule de noms propres, il est done traite selon la tournure le/la 
nommeje (Un/e tel/le), qui le fait placer consecutivement a un nom ne 
pouvant en principe avoir que la nature d’un nom de famille de I’une 
ou I’autre espece. Dans le cas considere, Sishi, ou Si est un nom genti- 
lice, signifie litteralement la nommee Si, expression qui possede une 
valeur particulierement honorifique puisqu’elle detache le nom genti- 
lice de I’appellation personnelle k laquelle il est generalement integre 
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pour le presenter comme un pur indicatif de lignage, et qui correspond 
a quelque chose comme la noble Dame (d’origine) Si. 

De meme Bo, suivi egalement de shi, ne peut plus etre un simple 
appellatif prefixe a une appellation personnelle. Mais comme les femmes 
ne portent pas en propre d ’autre sorte de nom de famille que leur nom 
gentilice, Bo doit etre ici refere a I’epoux. S’agit-il d’un patronyme 
clanique ? C’est peu probable, vu le contexte de I’inscription. Les patro- 
nymes claniques sont portes par de grands officiers, or a ce niveau, 

selon Jia Gongyan , les epouses secondaires ne portent pas 

le titre de suivantes ying , sinon par assimilation (57). L’epoux en 
question doit etre le seigneur lui-meme, ici le seigneur de Deng, dont Bo 
est le titre seigneurial hereditaire, traite dans la formule comme nom 
seigneurial. Boshi signifie done le nomme Comte, autre expression 
honorifique correspondant a quelque chose comme le noble Sire 

Comte, analogue a I’expression Houshi ^ le noble Sire Marquis 
relevee ailleurs par Wang Guowei (58). 


En definitive, Boshi Sishi a done le sens de la noble Dame Si du 
noble Sire Comte, ou le titre de I’epoux est ajoute au nom de I’epouse. 
Rien n’interdit cependant d ’interpreter la formule aussi bien comme 
une formule double ile noble Sire Comte et la noble Dame Si (son 
epouse), cette seconde interpretation demeurant toutefois moins 
probable car dans des toumures de ce genre le vocable de parente 

fu epouse precede normalement le nom propre de la femme. 

D’autre part, le nom propre de la destinataire de la piece, Erman 

, est lui-meme insolite. Devant le nom gentilice Man se 
trouve non pas un appellatif de seniorite, mais le prefixe diminutif 
er. II semble bien qu’ici le nom gentilice soit incorpore non pas a une 
appellation personnelle, mais a un nom personnel, le nom d’un enfant 
qui n’a pas encore requ d’appellation. Le nom personnel serait en I’occu- 


57 — Cf. YiU, ch. Shihun (ed. Shisanjing zhushu, p. 132), commentaire de Jia 

Gongyan : dans le cas des grands officiers, e'est la soeur cadette ou la niece de 
I'epouse qui est appel§e ying suivante. On imagine mal i'6pouse faisant un vase 
de bronze du genre de ceJui qui est en question pour sa soeur ou sa niece ; un 
cadeau rituel de ce genre ^ du §tre offert a une suivante venant d'une autre 
famille, et par consequent il doit s’agir d'un mariage de classe seigneuriale, 
ce qui exclut la possibilite d'un patronyme, les seigneurs, comme on le verra 
plus loin, n'en portant pas. 

58 — cf. Wang Guowei, Buqi gui ming kaqshi (Guantang 

gujinwen kaoshi Pekin, sans date d'edition). Cette interpretation ae la formule 

Boshi est reprise par Shirakawa Shizuka dans son commentaire de la meme 

inscription (du Buqi gui ), cf. Hakutsuru bi/utsu kanshi, vol. 32, 

p. 815. ^ 
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rence Shi, signifiant d’une grande hlancheur. La raison pour laquelle 
cette suivante n’est pas designee par une appellation personnelle est 
peut-etre qu’il s’agit d’une tres jeune fille. Dans son commentaire au 
Gongyang zhuan. He Xiu signale, a la 7e annee du regne du due Yin, 
qu’unc fille pouvait compter comme suivante des I’^e de huit ans (59), 
done avant meme d’avoir requ une appellation personnelle. 


Toutes les inscriptions qui viennent d’etre evoquees ne datent 
que de I’epoque des Printemps et uutomnes au plus tot, I’usage des 
bronzes dotaux ne s’etant pas generalise auparavant. Dans la tradition 
litteraire, le Guoyu cite par exemplc une fille de la maison seigneiiriale 

de Jin de nom personnel Kuan et d’appellalion personnelle 

Shuyou , composee de I’appellatif Shu cadette et de I’appel- 

lation personnelle proprement dite You, signifiant grand, synonyme de 
Kuan, qui signific large ; le suffixe honorifique a disparu (60). Mais 
les annaJes menlionnent la plupart du temps les femmes par une for- 
mule composee seulement du prefixe appellatif et du nom gentilice. 

Ainsi I’epouse principale du due Hui dc Lu '{ 5 * est appelee Meng- 

zi -•?" , Aleng etant I’appellatif et Zi le nom gentilice d’une 

princesse de Song (61) ; sa soeur pufnee, epouse secondaire du meme 


due Hui, est appelee Zhongzi {Zhong Putnee, de nom gentilice 

Zi) (62). L’epouse principale du roi Huan est appelee Ji Jijiang 
^ , c’esl-a-dire la Benjamine Ji, de nom gentilice Jiang, dc la mai- 
son seigneuriale de Ji (63). La fille afnee du due Yin de Lu ^ est 
appelee Boji {B o A Cnee, de nom gentilice Ji) (64) ^ sa cadette, 


mariee avec elle au seigneur de Ji, est appelee Ji Shuji , 

e’est-a-dire la Cadette Ji, de nom gentilice Ji, (epouse du seigneur) de 


59 — Cf. infra, p. • 

60 — Ce nom personnel et cette appellation personnelle ont ete etudies par Zhou 

Fagao <cf. Zhou Qin mmgzi jtegu huishi, Taibei 1958, p. 5). 

61 — Cf. Zuozhuan, prologue k la lere annee du regne du due Yin (ed. Shisanjmg 

zhushu, p. 68). 

62 — Cf. Zuozhuan, prologue ^ la l^re ann^e du rdgne du due Yin (ed. Shisanjmg 

zhushu, p. 70). 

63 — Cf. Chunqiu, a la 9e annee du regne du due Huan (ed. Shisanjing zhushu, 

du Zuozhuan, p. 289). 

64 — Cf. Chunqiu, ^ la 2e annee du rigne du due Yin (6d. Shisanjing zhushu, 

du Zuozhuan, p. 99). 
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Ji (6r>). D’autres formules nc sonl cepcndant pas rarcs, ou Ic prct'i\e 
appcllatil disparafl devanl lenom gentilice, lequcl dcmcure,cn I’abscncc 
de toute appellation personnclle proprcmcnt diie, i’clcmcnt essenlicl 
de I’anthropon> mie I'eminine, ^ 

— tantot associc seulement au termc shi pi/ place en sul'fixc, comme 

dans Jiang.s/z/ (/« Jiang) (66) ; 

— tantot directement precede, pour les I'emmcs de raristt)cratie I'eodale, 

soil du nom de la maison seigncurialc du pere (nom territorial 
remplace par le titre dans le cas de la maison roNale) comme dans 
Xu Ving (nile dc nom gentilice Ving de la maistm seigneu- 


riale de Xu) ou dans VV'ang Ji (lille de iiom gentilice Ji, de- 

le maison rovale) (67). 

soit du nom dc la maison scigneuriale de I’epoux (nom territt>rial 
dc mcme remplace par le titre dans le cas de la maison royale) 

comme dans Xi CJui (fillc de nom gentilice Gui, epouse de la 


maison scigneuriale de Xi) ou dans Wang Yao_£-;^^fe (illle de nom 
gentilice Vao, epouse royale) (68) ; 

— tantot precede, pour les femmes d’officier, . ^ 

soit du patrt)nyme clanique du pere, comme dans ^’t>ng Ji/®^«» 
(fille de nom gentilice Ji du clan \’ong) (69), ^ 

soit du patronvme clanique de Tepoux, comme dans Lupu Jiang ^y 

7^ (fille de m)m gentilice Jiang, epouse du clan Lupu) (70), 
le patronyme clanique pouxant a son tour etre precede du n<)m de la 
maison scigneuriale a laquelle appartient le clan, comme dans Song 


Hua Zi (fille de nom gentilice Zi, du clan Hua, de la maison 


65 — Cf. Chunqtu , a la 12e annee du regne du due Zhuan (ed Shisan/ing zhushu 

du Zuozhuan, p. 370) 

66 — Cf. Chunqtu, a la 18e annee du regne du due Huan (ed Shtsanjing zhushu 

du Zuozhuan, p. 310) 

67 — Ces deux noms propres sont mentionnes parmi eeux des nombreuses epouses 

du due Huan de Qi, dans \e Zuozhuan , ^ la 17e ann^e du regne du due Xi (ed 
Shtsanjing zhushu , p. 565). 

68 — Le nom propre Xi Gui est mentionne dans \e Zuozhuan d la lOe annee de 

regne du due Zhuang (ed. Shtsanjing zhushu, p 352), et le nom propre 
Wang Yao a la 19e annee du meme regne (meme 6d., p 385) 

69 — Cf. Zuozhuan, la lie annee de regne du due Huan (ed Shtsanjing zhushu, 

p. 295). 

70 — Cf. Zuozhuan, a la 28e annee du regne du due Xiang (ed Shtsanjing zhushu , 

p. 1532). 



182 


LA VOIE ROY ALE 


seigneuriale de Song) (71) ; 

— tantot precede du nom posthume de I’epoux, comme dans Wu 

Jiang (fille de nom gentilice Jiang, epouse de feu Wu) (72) ; 

— tantot precede du nom posthume propre a I’epouse, lorsque celle-ci 
en possede un, malgre I’entorse aux rites que constitue le fait, comme 

dans Sheng Zi (feue Sheng, fille de nom gentilice Zi) (73), 
ce nom posthume propre a I’epouse pouvant exceptionnellement 
etre precede du nom gentilice de sa mere, comme dans Yan Yi 

Ji^^ ’^/^■^(^(feue Yi, fille de nom gentilice Ji de la femme de nom 

gentilice Yan) et dans Zong Sheng Ji (feue Sheng, fille de 

nom gentilice Ji de la femme de nom gentilice Zong) (74), 
ou pouvant, plus couramment, etre precede du nom de la maison 

seigneuriale du pere, comme dans Wei Gong Ji (feue 

Gong, fille de nom gentilice Ji, de la maison seigneuriale de Wei) (75). 


D’une faqon generale, a defaut de prefixe appellatif, la formule de 
nom propre feminin la plus courante est celle dans laquelle le nom 
gentilice est precede d’un nom posthume, soit celui de I’epoux, soit 
celui de la femme elle-meme lorsqu’elle en possede un, Tune et I’autre 
variante pouvant d’ailleurs exister concurremment dans un cas tel que 


celui de la mere de Yue , prince de Jin*^ , laquelle, fille de la mai- 


son seigneuriale de Qin ^ , de nom gentilice Ying , avait ete sue 


cessivement I’epouse du futur due Huai , puis celle de son demi- 
frere Chonger devenu due Wen , et est appelee tantot Huai 


71 — Cf. le texte cite S la note 67 qui precede. 

72 — Cf. Zuozhuan, ^ la lere annee du regne du due Yin (6d. Shisanjing zhushu, 

p.83). 

73 — Cf. Zuozhuan, prologue ^ la lere annee du regne du due Yin (ed. Shisanjing 

zhushu, p. 69) 

74 — Ces deux exemples sont particulierement remarquables, en ce qu'ils sont ceux 

de I'expression anthroponymique de la filiation maternelle. Leur interpre- 
tation est donnee dans le commentaire de Du Yu Cf. Zuozhuan , a la 19e 
annee de regne du due Xiang (§d. Shisanjing zhushu , p. 1370). 

75—11 s'agit encore d'une des epouses du due Huan de Qi mentionnees dans le 
passage cit6 & la note 67 qui precede. Aucun commentaire ne precise que 
Gong est un nom posthume, mais cela ne fait aucun doute, non seulement d 
cause de la place du mot entre un nom de maison seigneuriale et un nom 

4fc 

gentilice, mais en outre parce que le mot gong / ^ est typiquement du 

genre de ceux qui sont utilises dans les appellations posthumes. 
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de nom gentilice Ying, epouse de feu Huai), tantot 


Chen Ying/^ (feue Chen, fille de nom gentilice Ying) ( 76 ). 

De ce long excursus dans I’anthroponymie, il faut d’abord retenir 
que jusqu’a Tepoque des Royaumes combattants les patronymes 
claniques restent un element tres accessoire des noms propres. Les 
deux structures fondamentales auxquelles renvoie I’onomastique sont 
d’une part la maison seigneuriale, surtout dans le cas des noms propres 
masculins, et bien que cette reference demeurent souvent implicite dans 
les inscriptions des Zhou occidentaux, (qui se situent a peu pres toutes 
a rinterieur du cadre de la maison royeJe), comme dans les annales (qui 
ne courent que sur I’histoire de la seule maison seigneuriale de Lu) ; 
d’autre part la communaute ethnique, celle du nom gentilice, pour les 
noms propres feminins. A I’interieur des groupes ainsi delimites, et qui 
se recoupent sans se superposer, chaque nom gentilice etant celui de 
plusieurs maisons seigneuriales et chaque maison seigneuriale pouvant 
comporter des inclusions allogenes de noms gentilices varies, I’iden- 
tification individuelle, pour autant qu’elle paraisse utile (ce qui n’est 
pas souvent le cas pour les femmes) est faite directement, que le clan 
existe ou non, par I’appellation personnelle ou posthume. Rien ne 
montre mieux que le clan est reste longtemps une structure secondaire. 


En outre, si, comme nous I’avons vu, la marque de I’homme de 
qualite est I’appellation personnelle, I’anthroponymie revele que dans 
cette appellation I’essentiel est d’abord I’appellatif de seniorite. Quel 
sens a celui-ci ? II definit un rang du type d’une hierarchic de parente a 
I’interieur de la maison seigneuriale ; de ce fait, il consacre I’integration 
a la grande famille de la seigneurie, et distingue I’aristocrate de cet 
asocial qu’est le roturier laisse hors du domaine des rites. Le passage 
de la roture a I’axistocratie pour ceux qui n’y sont pas nes, et que Ton 
peut appeler I’anoblissement aristocratique pour le differencier de I’ano- 
blissement feodal par attribution d’un fief, se realise typiquement par 
I’attribution exceptionnelle d’une appellation de seniorite a defaut de 
I’attribution normale au cours de la ceremonie de I’imposition du 
bonnet viril. La tradition en a conserve le souvenir dans le cas du minis- 


tre du due Huan de Qi , le celebre Guan Zhong % . 

. ... .. 'i'f 

Celui-ci, rapporte Sima Qian, originaire des bords de la Ying , 

s’appelait Yiwu ^ ;ce qui est un nom personnel. Zheng Jiao If#, 
declare a son propos : 

«A Qi, il y avait egalemenl (la lignee de) Guan Yiwu, qui descen- 


76 — L' identification de Chen Ying S Huai Ying est faite par Du Yu dans son 
commentaire au Zuozhuan, S la 6e annee du regne du due Wen {ed. Shisan- 
jing zhushu , p. 746). 
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dilil du roi Mu, mais qui n’apparaft, dans cc pa\s, qu’a partir do \ i- 
\\u-» (77). 

Ricn nc souiicnt la these dc eette liliation manilestemenl eonirou- 
\ce, el le patron\ me (»uan du personnage lui a cerlainement cle donne 
a litre poslhume lorsqu’il fut leeonnu londateur de elan. Kn eliel, le 
nomme Viwu n’cHail, selon le Shtji, qu’un vulgaire commerqant, au 
demourant fori besogneux, exei\anl ses aelivites sans beaucoup de scru- 

pules ehe/. un certain Bao Shu dont, reconnafl Zheng Jiao, nul 

ne sail d’ou il sorlail (78), el auquel le palron\me Bao comme I’appel- 
latif Shu onl sans aucun doute cgalemenl etc confercs apres coup. Les 
peripeties de la brillantc carriere de rextraordinaire petit marchand sont 
connues. \'oici qu’enfin le due Huan veut en faire son ministre. Alors sc 

dert)ulent les episodes que Liu Xiang a schematises dans les 

lermes sui\ants : 

«Le due Ilium commit (iuan Zhong au gouvernemenl du pays. 
Ciuan Zhong objecta : 

«L’n \ilain ne peul avoir d'autorile sur la noblesse ». 

«Ix due Huan fit de lui un grand oflicier, mais le pays n’en fut pas 
pour autant gouvcrnc. 

« Comment cela se lail-il ?» demanda le due. 

«Ciuan Zhong repondit : 

« L'n homme pauvre ne pc'ut elre I’employeur d’hommes riches». 

« Le due Huan lui donna le revenu ties taxes eommereiales de Qi, 
mais le pa> s n’etait toujours pas gouverne. 

« Comment cela se lait-il ?» demanda le due Huan. 

«Guan Zhong repondit : 

« L’n allogene ne peul diriger les proches». 

«Le due Huan lui donna rang de Zhongju Piiinc-pcrc . Du 

coup le pays eonnut la grande paix, et par suite son seigneur domina 
I’univers comme hegemon. 

«Si Guan Zhong avee loule sa sagesse, disait Confucius, n’avail 
pas requ ees trois moyens de pouvoir, jamais il n’aurait pu elever son 
prince a la majeste de eelui qui a Phonnejur de faire face au .Sud, et au 
rung de eomle (proleeleur de la royaule).» (79) 

Ainsi I’anoblisscment de Guan Zhong ne fut-il vraiment eonsacre 


77 — Cf. Tongzhi, livre 26, Shizutue, (ed. Taibei 1959, p 449). 

78 - Ct. Tongzhi, hvie 27 . Shi-'ulur, {6d. Taibei 1959, p. 456). 

79— Ce texte, tir6 du Shuowan Liu Xiang, est cite dans \e Shiji zheng- 

yi ^ en note a la biographie de Guan Zhong {ed. Zhonghua 

shuju du Shiji, Shanghai 1959, p. 2134). 
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ni pur son litre dc grand oH’icier, ni par sa prebenile, niais par roelroi 
do rappellatii /.hong Fiiim', qui lui \a!ul un rang eonforme a sa posi- 
tion de deuxiome personnage dc la maison scignourialc, scconde dc ccllc 
du scul due Huan lui-mcmc. 


Or, ct pt)ur cn revenir a la protedure dc creation dcs clans, il csl 
certain que Ics premiers patronvmes out etc tires de tels appellalils, et 
que I’emploi patron\mique d’appellalions personnelles propremenl 
diles ou d’appellations poslhumes, altesle par le ZiioLhnaiu cst rela- 
tivement tardif. 


Avant de ser\ir a distinguer des tlans, les appellalifs avaienl ser\i 
a distinguer des maisons seigneuriales au moins dans un cas : celui des 

deux liel's de Guo resultant du partage de te territoire enlre deux 
oncles du roi Wu, I’un appele /hong Puinc, et Taulre Shn Cadcl. Le 

Ciuo oriental lul alors appele Guozhong , e’est-a-dire /« maison 

puinec dcs (deux) Guo, et le (jut> occidental Guoshu , e’est-a- 

dire la (maison) cadctlc dcs (deux) Guo. Ces deux maisons seigneuriales 
ont subsiste jusqirau debut de I’cpoque dcs Priniemps ct automnes , non 
sans certains croisements de lignees dilTiciles a clucider, telle branche 
cadelte dc Tune a\anl etc, semble-t-il, substituee a I’autre dept)ur\ue 
de posteritc (80). Plusieurs inscriptions datanl des regnes des rois Vi 

(^) el Li^^ emanent d’un seigneur de C»uo/.ht)ng et d’un 

seigneur de Gutshu, ce dernier porlant le nom personnel de Lu/$^(81). 


L’utilisalion des appellalils comme patronymes claniques est altes- 
tee epigraphiquement dans des formules ou les appellatifs sont suivis 

du lerme shi ^^comprehensible seulement dans son acception de nom 
dc Jarnillc. Celle tournure apjxiraft \ers la fin des Zhou occidentaux. 
Mis a part le cas de I’appellation Bo, en raison de rambiguile de I’ex- 


80 — Cf. le commentaire de Kong Yingda au Zuozhuan , S la 5e annee du regne du 
due Xi (ed. Shisanjtng zhushu , p. 496). 


81 — Ce sont les inscriptions des pieces Guozhong xu , Gu^hu Lu 

zhong Guoshu h , Guoshu fu , Guo- 
shu zun , Guoshu yu . II existe egalement des ins- 

criptions emanant d'un Guo Ji Zibo (celle de Guo Jt Zibo pan] et d'un Guo 
Jishi Zizu (cf. supra, p. ), mais 6tant donne que la tradition ne connaft 
pas de maison seigneuriafe denommee Guoji, que d'autre part la formula 

de nom propre Guo JisA?/ Zizu denote clairement qu'ici 

Ji est un patronyme, il s'agit cette fois non pas d'un seigneur dont la maison 
porterait le nom de Guoji, mais d'un grand off icier du clan Ji de la maison 
seigneunale de Guo. 
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pression Boshi qui signifie plutot, on I’a vu, le noble sire Comte, que le 
nomme (du patronyme) Bo (82), I’appellatif Zhong figure comme 

patronyme dans I’inscription du Zhong Zhuafu pan , ou 

le nom propre Zhong Zhuafu doit se lire Zhuafu (appellation person- 
nelle oil le prefixe appellatif est elide) de patronyme Zhong, et non pas 
Zhongzhuafu (appellation personnelle complete comprenant le mot 
Zhong Puine comme prefixe appellatif), puisqu’a la fin du texte inscrit 

le mot Zhong est repris dans la formule Zhongshi famille 

Zhong : 

« Zhong Zhuafu a fait ce vase pan en offrande a son epouse Ji 
(nom gentilice). Qu’avec ce vase il soit donne des banquets de toutes 
les sortes de cereales a la famille Zhong, de sorte qu’elle en soit tot 
rassasiee.» 


L’appellatif Shu figure comme patronyme dans des dedicaces 
faites «a mon bisaieul defunt Shushi de nom de famille Shu», 

qui se retrouvent dans les inscriptions du Shifu zhong et du 

^utgui ^ 

L’appellatif Ji figure comme patronyme egalement dans une dedi- 
cace, celle de la piece Jiangtfut gui ^ FA faite pour «mon bisaieul 
defunt Jishi ^ ^ de nom de famille Ji». 


Le Jiang^ue. qui dedie un vase a son bisaieul Ji est-il le meme 
individu que le rue qui dediait un autre vase a son bisaieul Shu, Vue. 
n’etant que la forme simplifiee du nom personnel Jiangyut? Dans ce 
cas, il faudrait admettre que d’une piece a I’autre il aurait change de 
patronyme, celui de Shu ayant ete remplace par celui de Ji. Le fait 


n’aurait rien d’invraisemblable, puisqu’a Lu le clan des Zhong est 
bien devenu le clan des Meng (83). 

L’inscription du Shuduofu pan comporte egalement 


une dedicace «a mon bisaieul defunt Jishi ^ de nom de famille 
Ji». D’autre part, le nom propre Guo Jishi Zizu, c’est-a-dire Zizu (appel- 
lation personnelle), de nom de famille Ji, de la maison seigneuriale de 
Guo, a ete rencontre precedemment (84). 


Ces exemples sont relativement rares, sans que le nombre des clans 


82 — Ct. supra, p. 177. 

83 — Cf. infra, p. 187. 

84 — Cf. supra, p. 173. 
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existant alors dans le cadre de la maison royale ait ete forcement aussi 
reduit : meme lorsqu’un patronyme avail ete con fere, il pouvait tres 
bien demeurer inutilise. 


En dehors de la creation de clan rapportee par le Zuozhuan a la 
8e annee du regne du due Yin (715), la tradition historique a conserve 
comme particulierement anciens pour le pays de Lu les exemples cele- 
bres des clans formes dans la descendance des trois fils du due Huein 

(qui regna de 711 a 694), connus comme les san Huan _E. e’est-a- 
dire les trois (clans issus du due) Huan : 

— Celui des Meng, dont I’ancetre fondateur est Qingfu , portant 

I’appellatif Zhong Putne , appellatif qui servit originellement de patro- 
nyme a ce clan mais auquel fut ulterieurement substitue celui de 
Meng Aine (des fils de second lit), afin de deguiser la personnalite 

du fondateur marquee par I’opprobK' de I’assassinat du due Min ; 

— celui des Shu, dont I’ancetre fondateur est Shu^a ^ (ou Shu 

est I’appellatif Cadet et Ya I’appellation personnelle proprement 
dite) ; ^ ^ . 

— celui des Ji, dont I’ancetre fondateur est Ji>ou (ou }i est 

I’appellatif Benjamin et You I’appellation personnelle proprement 
dite (85). 


Plus tard apparaft encore a Lu un autre clan Shu, celui des descen- 
dants d’un fils du due Wen (qui regna de 626 a 609) appele Shu- 

xi (ou Shu est I’appellatif Cadet et Xi Tappellation personnelle 

proprement dite) ; les deux clans Shu sont distingues par I’inclusion des 
appellations personnelles proprement dites dans les patronymes, qui se 
specifient en Shuya et Shuxi, I’habitude se prenant deja dans d’autres 
cas, comme celui du clan Zhan cree dans la descendance du grand-pere 
de Wuhai, de negliger completement I’emploi patronymique de I’appel- 
latif de seniorite. 


Ailleurs qu’a Lu sont en outre conserves par la tradition les exemples 
de patronymes de style ancien que presentent le clan Zhong, issu de 

Zhongshanfu iil 0j , dans la maison royale, le clan Meng, issu 

de Mengzhi , dans la maison seigneuriale de Wei , le clan 

Shu, issu de Shuxiang T^jZ. , dans la maison seigneuriale de Jin-^ , 

-A ^ 

le clan Zhong, issu d’un fils pufne du due Zhuang , dans la maison 


85 — Sur ces trois clans c^lebres, comme ceux qui sont en outre cites ci-apres, 
cf. Zheng Jiao, Shizulue, dans Tongzhi, livre 28 led. Taibei 1959, p 466). 
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scigncuriale dc St>ng . 


Ccs clans sont souvent cites dans k*s textes selon les expressions 
composces iMengiun, Zhongiun, S/iuiun, Jisun, c’est-a-dire petits-fils 
(au sens large de desccndunls) de Mcng, pclits-fili dc Zhang, pctits-fils 
dc Shu, pet its- fils dc Ji. II Taut y vt)ir la trace de la modalite t)rigine!Ie 
de la ct)nscience clanique, ne transposant pas encore parfaitement 
rappellation du fondateuren patronyme : les membres du clan se recon- 
naissent simplement comme descendant tous du meme ancetre, celui 
auquel il leur ctait accorde de rendre un culte perpetuel. Or, Zheng 
Jiao rappt)rte que de telles formules resterent reservees aux clans imme- 
diatement derives de la lignee seigneuriale, ainsi distingucs des clans 
crees dans des sous-embranchements collateraux (86). C’est done qu’a 
Torigine la creation des clans, lorsqu’elle etait encore relativement 
exceptionnelle, n’avait lieu qu’au benefice des descendants directs du 
seigneur. V'oila pourquoi dans les rituels I’ancetre fondaleur est assi- 

milc par restriction archaisante, au Jils scpcire biezi c’est-a-dire 

au fils du seigneur (ou du roi) non hcritier du titre : primitivement 
seuls les personnages de cette qualite pouvaient pretendre a fonder 
des clans. 


Pourquoi ces fondatit)ns ont-elles etc recherchees ? Sans doute 
parce que la separation des fils scparcs est devenue de plus en plus 
stricte : 

«Les seigneurs, stipule le Ritualiste, ne peuvent considerer le Fils 
du Ciel comme leur ascendant ; les grands officiers ne peuvent consi- 
derer le seigneur comme leur ascendant. » (87) 

Ce principe oppose le systeme cultuel articule des Zhou au sys- 
teme cultuel monolithique de la dynastie prccedente. Sous les Yin, si 
les ancetres ro>aux sont les seuls qui regoivent un culte, en revanche 
la communaute ethnique toute entiere ne forme qu’un seui college 
cultuel ; sous les Zhou, la dissimilation des colleges cultuels ne s’est pas 
faite sans entrafner certaines solutions de continuite du reseau des 
relations d’ancetre a descendant a chaque ctage de la hierarchie. Ces 
solutions de continuite ne sont pas absolues, sinon toute l’t)rganisation 
perdrait son sens ; mais elles sont cependant marquees par les rites : 
le fils cadet du roi dtd'unt, des lors qu’il ne lui succede pas mais reqoit 
seulement un titre seigneurial a\ec un fief, cesse de pouvoir traiter 
liturgiquement le roi defunt comme son perc ; le fils cadet du seigneur 
defunt, des lors qu’il ne lui succede pas mais rec^'oit seulement un titre 
de grand oil icier avec un apanage, cesse de pou\oir liturgiquement 


86 — Cf. Tongzhi, livre 30, Shizutue (ed. Taibei 1959, p. 484) 

87 — Cf. Liji, ch. J/aotesheng (6d. Shisanjing zhushu , p. 1163). 
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trailer le seigneur defunt comme son pere. Rupture d’ascendance 
correlative de la projection de la relation de pere a fils hors du plan des 
relations par le sang sur un plan qui, a I’epoque Zhou, n’est plus tant 
celui de la communion mystique religieuse, comme sous les Yin, que le 
plan politique de la feodalite hierarchisee. 


C’esl la coupure separant les fils separes de leur propre lignee qui 
provoque la constitution des clans ; par suite, il n’y a pas de patronymes 
pour le roi et pour les seigneurs, qui ne portent que leur litre, specific 
par le nom de leur maison terriloriale. Cependant, la famille du roi ou 
du seigneur n*en est pas moins trailee comme un quasi-clan, appele 

clan royal wangzu ou c/on scigneurial gongzu (littera- 

lement clan ducaf mais au sens large de due gong, pris ici pour seigneur 
en general). A ces quasi-clans etaient attaches des quasi-patronymes, 

celui de _i-?~ Fils-de-roi o\i de Gongzi ^ Fils-de-seigneur 

a la premiere generation, celui de Wangsun JL Petit- fils-de-roi ou 

de Gongsun u Petit-fils-de-seigneur a la deuxieme generation, qui 
seront traduits ici indistinctement par I’expression Prince du sang, pour 
simplifier (88). Sont par excmple cites dans le Zuozhuan : Wangzi 

Chengfu .JE. ^ , Wangsun Jia ^ (89) ; Yufu ^ 

est Tappellation personnelle de Gongzi Hui ^ ; Zichan , 

celle de Gongsun Qiao Les quasi-patron> mes Wangzi, 

Wangsun, Gongzi, Gongsun fonctionnent exactement comme des 
patronymes dans I’anlhropony mie Zhou, notamment a I’egard de leur 
mention ou de leur omission par TAnnaliste selon que celui-ci tient a 
denommer de fa<;on plus ou moins respectueuse les personnages qu’il 
cite (91). 


88 — Kong Yingda fait allusion k ces quasi-clans et S ces quasi-patronymes dans son 

commentaire au passage du Zuozhuan sur I'origine des patronymes (6d. 
Shisanjing zhushu, p. 182). 

89 _ Wangzi Chengfu etait un grand officier de Qi, fils du roi comme I'indique 

son quasi-patronyme ; il est cit6 dans \e Zuozhuan a la 1 le annee de regne du 
due Wen {ed. Shisanjing zhushu, p. 780). Wangsun Jia, petit-filsdu roi, grand 
officier k Wei, est cite a la 8e ann§e du regne du due Ding (meme edition, 
p. 2244). 

90 — Yufu, le grand officier qui intervient pour demander la creation d'un clan en 

faveur du d6funt Wuhai, est identifie a Gongzi Hui (Hui, fils de seigneur) par 
une note de Du Yu au Zuozhuan ^ la 4e ann§e du regne du due Yin (ed 
Shisanjing zhushu, p. 136). Le ministre de Zheng bien connu par son appel- 
lation personnelle Zichan 6tait petit-fils de seigneur, aussi s'appelait-il Gong- 
sun Qiao. II serait facile de multiplier ces exemples. 

91 — Kong Yingda le precise bien dans son commentaire au Zuozhuan, a propos 

des patronymes (ed Shisanjing zhushu, p. 182). 
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Ce qui distingue pourtant ces quasi-paironymes des vrais patro- 
nymes, c’est d’abord qu’ils ne necessitent aucun decret special d’attri- 
bution : 

«Ne s’agissant pas de no ms de clan, ecrit Kong Yingda, il n’y a pas 
a attendee qu’ils soient octroyes par le Prince, et leur emploi va de 
soi.» (92) 

Ensuite et ^urtout, c’est qu’ils n’existent qu’a distance de deux 
generations au plus, et ne sont pas transmissibles hereditairement : 
absence de transmissibilite resultant de ce que non seulement ils ne sont 
pas lies a un culte ancestral, mais meme ils en sont absolument detaches, 
ce qui confirme a cuntrana I’origine cultuelle des veritables clans. Les 

quasi-clans recouvrent simplement la famiLle domestique jia Mi— , du 
roi ou du seigneur, c’est pourquoi ils ne s’etendent pas au dela de la 
generation du petit-fils. L’heterogeneite de nature, sous leur homoge- 
neite anthroponymique, du quasi-clan et du clan, est trahie par I’hiatus 
qui existe entre la perte du quasi-patronyme, par I’arriere-petit-fils du 
seigneur ou du roi, autrement dit le petit-fils du fils separe, et I’attri- 
bution du patronyme clanique, qui n’intervient qu’au deces du petit- 
fils du fds separe : les descendants du roi ou du seigneur a la troisieme 
generation ne possedent de leur vivant ni quasi -patronyxne ni patro- 
nyme, confirmation digne d’etre relevee de la secondarite des structures 
de clan. 

La semi-consecration patronymique du quasi-clan seigneurial 
denote le caractere somme toute relatif de la coupure entre I’heritier 
du titre et ses cadets, plus precisement le caractere unilateral de la 
solution de continuite creee par cette coupure : 

«Le Prince a pour devoir de reunir tout son (quasi-) clan, explique 
le Ritualisle ; mais les parents ne doivent pas s’autoriser de leur parente 
avec le Prince pour se considerer comme proches de la dignite prin- 
ciere.» (93) 

A un autre point de vue, il imporie que la separation des fils 
separes n’aboutisse pas pour eux a la dissolution de toute obligation 
familiale, Une construction institutionnelle y pourvoit : 

« Entre les princes du sang (qui devaient etre separes les uns des 
autres) il y a un principe d’obligation religieuse : leur seigneur fait en 
sorie que ceux d’entre eux qui sont les moins bien nes dans le groupe 
d’officiers qu’ils formenl, respectent celui d’entre eux qui est le mieux 
ne dans ce groupe au meme titre qu’un chef de culte. » (94) 

92 — Cf . Zuozhuan zhengyi (ed. Shisanjing zhushu, p. 1 82) . 

93 — Cf. Liji, ch. Dazhuan (ed. Shisanjtng zhushu , p. 1481 ). 

94 — Cf. Liji, ch. Dazhuan (6d. Shisanjing zhushu, p. 1483). 
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Autrement dil, bien que les princes de sang ne constituent pas un 
college cultuel, puisqu’ils ne peuvent rendre leurs devoirs en tant que 
fils, petits-fils etc... a leurs ascendanls defunts, desquels seul I’heritier 
du titre est rituellement le descendant, le seigneur (qui derrait etre entre 
eux le chef de culte familial mais ne peut I’etre faute de pouvoir se 
placer a leur niveau) confere a I’un d’eux, I’afne dcs fils separes, rang et 
autorite vis-a-vis des autres de quasi-chef de culte. II s’agit la d’une 
qualite de chef de culte fictive, comme le soulignent bien les commen- 
taires, qualite fictive atiribuee dans les conditions suivantes, precise 

le texte du Dazhuan • 

1) lorsque tous les fils separes sont nes de lits secondaires, aucun d’eux 
n’est digne d’avoir rang fictif de chef de culte majeur, et leur afne 
prend rang de chef de culte mineur ; 

2) si I’un au moins des fils separes est ne de I’epouse principale, il prend 
rang fictif de chef de culte majeur, a I’exclusion de tout second 
rang, pour aucun de ses cadets, de la nature de celui d’un chef de 
de culte mineur ; 

3) s’il n’y a plus qu’un seul fils separe, il n’y a pas lieu de lui recon- 
naftre ni rang fictif de chef de culte majeur, ni rang fictif de chef de 
culte mineur (95). 

Le commentaire de Zheng Xuan montre que la portee de ce regle- 
ment ne depassaitpas le cadre des obligations luctuaires : 

«Pour celui qui etait respecte comme chef de culte, lorsqu’il s’agissait 
d’un fils de I’epouse principale traite en chef de culte majeur, a sa mort 
les autres fils separes portaient le deuil de neuf mois de la classe zi- 

(marquee par un vetement de deuil en toile de chanvre 
ourlee), et pour sa mere ils portaient le meme deuil que pour I’epouse 
de leur souverain ; pour son epouse le deuil zicui de trois mois ; a 
defaut de fils de I’epouse principale, lorsqu’il s’agissait d’un fils d’epouse 
secondaire traite en chef de culte mineur, a sa mort les autres fils 

separes portaient le deuil de neuf mois de la classe dagong ^ "3^ (mar- 
quee par un vetement de deuil en toile de chanvre grossierement tra- 
vaillee), sans porter le deuil ni pour sa mere ni pour son epouse. Si le 
prince du sang etait tout seul, il ne rendait a personne les devoirs dus a 
un chef de culte, et ne recevait non plus de tels devoirs de personne. » 

Exceptionnellement, toutefois, une portee cultuelle pouvait etre 
donnee a ces dispositions, la fiction prenant alors une consistance 


95 — Ces distinctions sont faites dans le passage qui precede imm^diatement celui 
qui vient d'etre cite (6d Shisanjing zhushu du Liji, p 1483) Mais le texte 
canonique est si condense qu'il est § peu pres incomprehensible en lui-meme, 
et ne prend son sens qu'a travers les commentaires. 
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reelle sur laquelle s’appuyaient les continuateurs du fils separe favorise 
pour conscrv'cr une autorite particuliere sur Ics autres lignees colla- 

terales. C’est ainsi qu’a Lu ^ il cxistait un temple dedie au roi Wen , 
pore du fondateur de la maison seigncuriale, ou les dues dc Lu presi- 
daient dcs ceremonies auxquclles etaient associees les autres maisons 

seigneuriales separees (96). A Zheng cxistait aussi un temple sans 


doute du memo genre dedie au roi Li 


, pcrc du due Huan pre- 


mier seigneur de Zheng (97). A Song yjz. , le cas du temple du roi 


^ i , perc du premier seigneur de Song, etait cependant different, car 
la lignee du roi Yi avail ete ecartee de la ro^aule, et aucune exigence de 
separation rituellc n’interdisait ici a la posterite d’un fils de rang seigneu- 
rial d’assumcr la charge du culte d’un ancetre qui avail ete de rang royal 
mais avail perdu sa preeminence. 


Au ni\eau des grands t)fficiers, I’histoire connaft surtout le cas du 
clan des Ji, de Lu, qui s’etait indumenl arroge le droit d’elever un 
temple aux manes du due Huan lui-memc, pere du/ils separe fondateur 
du clan, afin de se donner sur les clans rivaux de Meng et de Shu une 
autorite de chef de culte usurpee, apparlcnant toujours enlierement, en 
droit, aux continuateurs legitimes du due Huan : les seigneurs de Lu. 
Bien plus, le chef de clan de Ji n’avait-il pas poussc ses usurpations 
jusqu’a rcglcr dans ses temples les danscs liturgiques pour un corps de 
ballet a huit parties, privilege royal, au lieu du corps a quatre parties qui 
cut convenu a son rang, s’altirant ainsi de \ehements reproches de la 
part de Confucius ? (98) 


96— Ce temple, mentionne dans le Zuozhuan, d la .12e ann6e de regne du due 
Xiang (ed. Sh/san/mg zhushu, p, 1288), etait appele \eZhou miao Temple de 
Zhou, S ne pas confondre avec le Zhougong miao Temple de Zhougong. En 
president des ceremonies dans ce temple, les dues de Lu agissaient, par dero- 
gation, en descendants du roi Wen, done en rois, mais aussi en tant que chef 
de culte entre tous les autres seigneurs issus des fils du roi Wen autres que 
Zhougong : ils n'^taient pas seulement respect§s comme s'lls etaient chef de 
culte majeur, mais en tant pu' effectivement chefs de culte majeur, encore que 
d'un culte ici rdduit a certaines ceremonies seulement, a en juger par ce qu'en 
dit le Zuozhuan. 

97 — Le Zuozhuan . ^ la 2e ann^e du regne du due Wen, comporte une allusion au 
fait qu'a Song Di Yi (I'avant-dernier roi Yin) et a Zheng le roi Li sont traitis 
comme ancStres, c'est-S-dire qu'ils recevraient un culte dans quelque temple 
leur etant d6di6. Cf. Zuozhuan, 6d. Shisan/ing zhushu, p. 717 Le commen- 
taire de Kong Yingda explique que I'autorisation de rendre un culte h un 
anc§tre royal pouvait etre donnee a une maison seigneuriale particulierement 
meritante. 

98— Le passage du Liji, ch. Jiaotesheng (ed. Shlsanjing zhushu, p. 1163) cite 
supra, p. 18ft se poursuit en ces termes ; «ll est contraire aux rites qu ' un 
temple seigneurial soiterige par des families particulieres, cet abus a commence 
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Par dc tels cmpictemenis toutc rorj^anisaiion M>tialt‘ des» Zhou sc 


irouvait misc cn peril. On sail d’aillcurs cf)miT)cnt 


le fief dc Jin 


a 


eclatc au \'c sieclc enlre les trois clans dominants de Han , dc 

Zhao.^^ et Wei , tandis qu’a Qi'^ Ic clan des 'i'ian s’emparail 
du pouvoir. L’equilibre des structures s’est neanmoins trouve reslaure 
par la generalisation du droit au grand culte a toutes les lignees de 
grands officiers, de telle fac,'on que les clans, multiplies, ne garderent 
cha<'un tpi’iine inHuence reduile. Des lors, moins lice a la qualite de 
f)l.s svfymc du seigneur qu’a I’ekHation a queltjue haute charge dans la 
seignouric, I’inMitulion du patronyme s'esl faite plus souxent pai trans- 
position du nom de I'office lui-ineme, tjui d’ailleurs passait ordinai- 
tement du pere au fils, au lieu cle se laire par transposition du nom 
personnel. Ck'ttc proccklure, tHoquee dans le Zuozhuan , on I'a \u. 
esl a Torigine des ntnnbieux patronxmes derives de noms de fonctit)n. 


Sima Manh'hul, Situ ^ Mat tre das multitude},, Stkong 

Muftre dc.s trai'aux publics, Sihau ^ MaUr e des brigands, Tai- 

shi ^ Grand anmdistc, Zuoshi Annaliste dc gauche, Vou- 

shi Annalisle de droite etc... ; a moins qu’au lieu du nom dc la 

lon<'tion .soil attribue comme patronv me le nom dc I’apanage qui en 

ctmstiluail la prebende, comme dans le cas des Zang^^^ de Lu ^ , 

des Ning de Wei-^'^^, des Shangguan Jz. S Chu etc... (99) 


avec les trois {clans issus du due) Huan» 11 semblerait done que chacun des 
trois clans fond^s a Lu pour les fils du due Huan, clan Meng, clan Shu et clan 
Ji, avait son propre temple, irregulier, aux manes du due Huan , et e'est ainsi 
d'ailleurs que I'entend Zheng Xuan dans son commentaire du Liji Cependant, 


dans son commentaire du ch. Bayi 




du Lunyu, chapitre dans lequel 


est rapporte I'usurpation par le clan de J\ des rites royaux en matiere de corps 


de ballet, Liu Baonan ^4 (1791'1855) fait valoir a juste raison que 

Texpression «ies trois <clans tssus du due) Huan» signifie que te groupe forme 
par ces trofs dans fut a Torigme de Terection d'un temple seigneurial dans des 
families de grands officiers, et cela du fait du seui Ji , qu'elle ne signifie nul- 
lement que chacun des trois clans avait erige un tel temple. Ainst que le pense 
Liu Baonan, e'est sans doute precisement parce que Ji, en s'instituant chef 
d'un culte ancestral abusif au due Huan, avait impose le rassemblement des 
trois clans sous son autorite, que ces trois clans sont restes ensuite connus 
comme formant le groupe particuher dit «des trois (clans issus du due) 
Huan» (Cf. Lunya, ch. Bayt, commentaire, ed Zhuzi jicheng, Pekin 1957, 
p. 43). 


9^ - Tous ces exemples sont pris, entre bien d'autres, dans le Shfzuiuef de Zheng 
Jiao (cf. Tongzhi, Taibei 1959, p 468 pour les patronymes tires de noms de 
fonction, et quant aux patronymes tires de noms d'apanage, p 455 pour celui 
des Zang de Lu, p. 456 pour celui des Ning de Wei, p. 457 pour celui des 
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Durant I’epoque des Royaumes combattants , les structures cla- 
niques achevent de s’inserer partout entre celles de la maison seigneu- 
riale et celles de la famille domestique. L’absence, entre le chef du 
grand culte clanique et les chefs des cultes domestiques mineurs, ceux-ci 
fussent-ils de simples gentilhommes sans titre d’officier, d’aucune 
rupture de niveau analogue a la separation hierarchique entre le fils 
continuateur du seigneur et ses autres fils> fils separes, permettra une 
bien meilleure integration des cellules familiales de base dans le cadre 
du clan que celle des clans dans le cadre de la seigneurie. C’est pour- 
quoi, lorsque la charpente de I’ancienne societe cedera au moment de 
la formation de I’Etat imperial, la cassure se produira au-dessus de la 
solide armature du clan, qui, intacte, sera reutilisee telle quelle dans le 
nouvel edifice institutionnel. 


Shangguan de Chu). Dans le cas de Guan Zhong, le ministre de Qi dont il a 
6t4 question pr^c^demment (supra p. ), il est probable que le patro- 


nyme provient du nom de I'apanage. Selon le Yanzi Chunqiu 

(hvre 7. cf. id. 7huzi jicheng, Pekin 1957, p. 201), I'apanage conf#r6 S Guan 


Zhong par le due Huan comprenait les localit^s de Hu;;|^^etde Gou Jit.. Le 
Suijmgzhu situe cet apanage dans le xian de Goucheng 


Shuijmgzhu, art. sur le cours de la riviere Ji / jlfdans la partie occidentale du 
Xian de Goucheng, ed. Taibei 1962, p. 105). Or le meme ouvrage situe I'an- 

1 - 

cien pays de Guan B , fief de Shuxian Wf , frere du roi Wu, dans le xian 

de Jing (cf. Shutjingzhu, art. sur Torigine du cours de la riviere Qu ^ , 
ed. Taibei 1962, p. 283). Les deux xian de Goucheng et de Jing furent etablis 
sous les Han comme circonscriptionsde la meme commanderie, celle du Henan 
de Tepoque ; ils n'etaient done pas tellement eloignes qu'il ne soit permis de 
penser que I'ancien fief de Guan, tout en ayant sa capitale dans le xian de 

Jing (site de Lancienne capitale du fief de Zheng cre6 par le roi Xuan , 
dans le voisinage de I'actuei Zhengzhou), s'etendait jusque dans le xian de 

Goucheng (actuel canton de Donga , dans la province du Shandong). 

II taut alors admettre qu'apres la suppression de la maison seigneuriale de 
Guan, revolt^e, par Zhougong Dan, la plus grande partie du territoire de cette 
seigneurie ayant 6te int^gr^e au fief de Lu (le fief de Zheng ne sera crii que 
bien plus tard, en 806), une petite partie en fut cependant rattachee a Qi, 
precis^ment la region de Goucheng. Ainsi s'expliquerait que cette region ait 
pu ^ Qi etre egalement denommee du nom du pays de Guan, et que par 
suite Guan soit devenu le patronyme du clan issu de Guan Zhong, pour avoir 
ete une designation plus noble (par allusion S I'ancien fief de Guan) de son 
apanage de Gou. 



CHAPITRE V 

MAISONS TERRITORIALES ET CORPORATIONS 
SOUS LES YIN 


A Tepoque Yin, le monolithisme du culte ancestral a du avoir pour 
effet d’effacer les distinctions tendant spontanement a s’etablir entre 
groupes d’individus rapproches par une parente collaterale relativement 
etroite ; autrement dit, d’empecher de se marquer une subdivision de 
Tethnie en communaut& particulieres circonscrites chacune par le 
cone de descendance d’un ancetre commun. Nous allons voir que 
telle est bien la situation que revele indirectement I’anthroponymie 
Yin, en ceci, qu’elle ne comporte jamais nulle reference a aucun groupe 
qui soit proprement de nature familiale. 

Que Tentoutage de Pindividu dans la vie courante ait ete en fait, 
a I’epoque, compose non pas selon quelque formule gregaire de repar- 
tition plus ou moins systematique des membres de Tethnie dans des 
habitations communes ou telle classe d’age ou de sexe, mais plutot, 
a certains cas particuliers pres (1), selon le regime de I’isolement domes- 
tique de chaque maillon familial forme de deux ou trois generations 
d’ascendants et de descendants en ligne directe, r&ulte assez clairement 
du type des pratiques funeraires deja signalees. Cependant, si I’ampli- 
fication cultuelle de ces pratiques funeraires a ete comme on Pa vu 
longtemps freine par Ic principe de Punicite du culte ancestral, c’est 
que la tendance des groupes domestiques de fait a consolider institu- 
tionnellement leur caractere prive fut suffisamment contrariee pour 


1 — 11 se peut qu'a ia capitale certaines corporations anstodratiques ou profes* 
sionnelles dont nous parlerons plus loin (cf. infra, p. 227 et suiv.) aient ete 
installees dans des residences de caractere plus ou moins communautaire, 
differentes des logements ordinaires qui, a Tepoque Yin, etaient des huttes 
etablies sur des aires plus ou moins excavees de petite dimension, non evo- 
luees par rapport a celles de la culture prehistorique de Yangshao, abritant 
chacune vraisemblablement parents et enfants seulement, avec eventuel- 
lement des grands-parents survivants. Sur I'absence d'evolution des habi- 
tations courantes entre le neolithique et Tage du bronze, c'est-a-dire Tepoque 
Yin, cf. Kwang-Chih Chang (Zhang Guangzhi), The Archeology of Ancient 
China (New-York, 1963), p. 137. On trouvera dans le meme ouvrage une 
reconstitution du type de ces habitations courantes, commun aux cultures de 
Yangshao, de Longshan et de Zhengzhou-Anyang (p. 80) 
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quo soil arivuV toutc cNolutioa distincu\c on clans scparcs cics maillons 
familiauN dc‘ rc-ilinic. II appaiaft cm edict cjuc‘ Ic’s nonis clc pctsonnc's, 
sous It'S \'in, sonl cn iv,i*Ic' I'cnc'ialc purement ct simplcmcnt indi\ iducls, 
c't cjiic SI paiiois ccrtaincs rt)rmulcs d’appellation ionl rcdcl'icncc a dcs 
cadre's st)ciau\ panic ulicrs', Ics cadre's sociaux dont Ics denominations 
piopic's sont ainsi rc'tcnus c onnne indicatils anlhiopons micpics subsi- 
diaiic's sont dciinis soit icrrilorialcmcnt, suit corpoiatiscrncnt, niais 
jamais comme dcs lormations dc structure csscnl icllemcnt lamilialc 
dont Ic's noms dcsiaicnt alois ctre assimilt's a dcs jiattonsmes. 

Ccla c'xij^c plusicurs \ t'l iiic ations. I’oui la jjrcmic'ic, tout bant la 
nature loiubimcntalcmcnt indisidut'llc dcs noms dc pcrstnunc ^'in, il 
suiiira d’examiner un dtjssicr siiilisammcnt nthc ct {)artic idicrcmcnt 
bicn cdudic, ccliii dcs noms dcs dcsins mentionne's dans Ics insciiptions 
( n ac ulaircs. 

La rormulc picliminairc tjui, dans Ics inscriptit)ns orat ulaites, 
j>rtH t'dc ordintiircmc'nt renttnet' dc la propositit)n sur I.itjucllc {jojtc la 
disination, t'st, clans scs cxcmplcs Ics plus tspicjuc's, t omposcc dc's 
clcmc'iits suisants, dans rortlic : 

1 ) un binomc dc deux c arat teres exprimant la date du jtnu dans Ic c \ t Ic 
sexagesimal ; 

2) le mot hu h . uti sens \erbal cVffprrcr lu ({ivinutiun par i hclonia- 
mam ic: 

.'i) un c.iractcri' j)aiticuhcr, se repcilant dans telle serie d’insc riptions, 
\ariant de telle sebie a telle autre, dc lacon s\ stc-maticjiie ; 

4-) le nu)t zhen ^ au st'iis xc'ibal de (U-imnidcr an oracle sui... 

La decouxerte dc' la nature de nt>m dt' jiersonne du taracierc' 
|>recedanl le mot zhen a etc laitc par Dong Zuobin cn 1931 (2). L’exhu- 
mation arehcologicjiie de Cjuatre grands Iragments de tara{>ate tie torliie, 
j>ortant c hac un d’une di/cainc a une trentaine d’inserijjtions, xenait 
alors troiirir poui la prcmic'rc fois a ranalxse un ensemble cpigraphicjuc 
substantiol c't ct>herc'nl, dont I'etude s\ stc'maticjue permit de rexenit 
sur Ic's meprisc's cjui axaient antc'ricurerncnt fait trailer le* c.uattctc cn 
cause soit comme un determinant caiegoriel du xerbe zhea, son t omme 
un tt)ponx me, conijilcmcnt t ire tjiistanciel, soit t omme un nom conimun 
tie I'onctit)!! rcprc'scntant le sujc't personnel tie cc' xerbe, el dc paixc'nir 
a la bonne interprc-latioii. I’lterjcuremc'nt Dong Zuobin dcxait ictenscr 
7(> nt>ms propres dc' jic'istmne de cc gc'urc, lisle j)ortec' a 1 1 o noms par 
Shima Kunio, a 1 20 noms |)ar Chen Mengjia ct a 1 37 noms, sous reserxe 


2 — Cf . Dong Zuobin, Dagut siban kaoshi 7^ ^ 

Zuobin xueshu lunzhu (Taibei, 1962). I, p 324 


, reed dans Dong 
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(ic ( < )ni irmai ion d.ins uiu* \ in^iaiiu* tic <as, par jao I simy-1 (.‘5). 

l.i-s pftsonn.i‘ 4 «.‘s tiids dans iin tt‘i tontcxli’ ('Maicnt c\ idcmint-nl 
ct'ii\ sous la ivsponsa!)iliU‘ tlcs(|iu-ls la di\inalion clalt attompiii’, ct 
}>ar consc(jiu-ni nonnaknunt k-s tk\ins attitrcs <U- l<i C:oui . 11 tsi \iai 
cpU' dans k*s loiniuli's pivliinni.iircs dfs oiaflcs knns noins lU’ soni 
”t'nci aknunl pu'-^-dcs d'.uuun tiiu- ; cnpcndan! tk‘U\ d'ontu- cu\, 

\uanS^s}<,'t \i , paiaissi-iu bit-n sc iciiouvcr, said \aiiantc tin 

'^laphisinc poll! Ic picmici, dans Ics insciipiions dc <lcu\ hron/cs \’in. 

icspcc tivcmcnl Ic Xiuiii you ^ cl W Xt (fiui> ^ , cl idle it»is 

picickk^ du line dc \/ii ^ , UUc qui sous Ics /hou csl » clui ilc Vuuiiu- 
/istt\ aiUjiK‘1 k's nuu'Is altiibuciu d\iuiir [)ari un ink* nnpnrlaiii dans 
Li (li\inati<)n (4), A rcjxxjiu* \ in Ic title clcs dc*\ait <loiu ctic 

(i liii dc s/z/, ctiujucl il laiU <lislini>uci <clin dc ha h c ficlffuiointim u n ^ 
< oru*sj)ondanl a ki Inm lion tcthnajiic dii inanipulalcui dcs ins- 

numents dc ia dninatinn. 

Sans d<jutc j><)U\ait-il anixer que d'autres pcisonna^cs tjuc Ics 
dcMiis allilics pnsstail la place <k* teuxai pniir icahsci line npcralinn 
dixinatoirc : nicini* Ic mi pouxail parfnis at*ir ainsi cn pcisonnc, t onnnc 
Ic ninnlic la loinuilc, assc/. Irck|ucntc a la fin dc la cKnasiic, dc di\i- 
nalinn pai ai tc ic>\al [)in[>ic (a), dependant Ics palco]L»iaphcs, dans Petal 
ticliicl dcs ira\<tu\, iissiniilcni dexins nc t asi<>mu*ls cl dcxins aitilu*s, 
kiulc dc [xmxnii Ics dfstinj^iU’i ;cnnfiisinn sans <»ia\ilc dii point dt* mu* 
dcs rci iu*r( hes poin sui\ ics, k*s cU'xins allilics dcvani (Pailli'ins ciic k‘s 
plu^ nonil^rcnx, cl cn loin t as Ics seals a proicdci a I\*nici»islicnicnl 
dcs lorinuk's oraciikiiics cn Ics oiaxanl dc Icin piopic main snr Ics 
pieces di\ in*iioir<*s, seals epPils claiciH a posst'dci pi olcssionncllcnicni 
la niailnsc dc Ikkiitinc cl dcs icchnufiics i»i aj>hi(jiu*s. 

I.a ICC onnaissanc c dcs noms dc* dexins dans Ic’s textes insciits sin 
k*s pieces dixinatoircs clail unc dc*c oii\c*itc* capilak* qui allaii c‘nlrafiu*i 
cPinijncnscs proems dans Ic classcnic'ni c hi onoloi;i<]iu* dcs insciipiions, 
Pn c*llc*t, sin la base dc la dc*lci nunalion appioximalixc dc rcpocpic* *i 
lacjuc*llc c hacjiic dexin sc* iioinail c*n loiuiion, unc* lic*s <aiandc ciuanlitc 
(Pinsc iipiions comportanl la lounulc pi c'liniinaiic incnlionnanl tel ou 
lc*l dc CCS dcxins poiixait c*iic siiiuV axcc cciliiudc- cLins k* couis dc 
Phisioiic dc ia dxnastu* ; cl nicnic cn cas dc lac unc* ou dc dc*laui dc* la 


3 Cf.Shirna Kun\o, /nkyd bokaj/ kenkyu (Hirosaki 1958), p 34 , Chen Mengjia, 
Ytnxu buci zongshu {Pekin 1956), p 205) , Jao Tsungd, Yindai zheiihu 
renwu tongkao {Hong- Kong 1959), p 1202. 

4 Cf Jao Tsung-b Ytndat zhenba renwu tongkao (Hong-Kong 1959), p 27 

5 - Cf Dong Zuobin, Jtaguxue hushinian ITaibei, 1965), p 70 
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formule, puisque les graphics etaient toujours tracees de la main d’un 
devin, des comparaisons de styles d’ecriture pouvaient assez surement 
suppleer aux carences du texte lui-meme. Mais comment I’epoque de 
fonction de chaque devin pouvait-elle etre determinee ? A partir des 
oracles recelant des elements de datation, et notamment des appel- 
lations posthumes d’ancetres beneficiaires de sacrifice, puis, de proche 
en proche, en recherchant les indices de contemporaneite entre plusieurs 
devins. D’une part le decompte de tons les ancetres honorcs du temps 
d’un individu permettait de fixer le niveau de la generation de celui-ci, 
juste au-dessous du niveau de la generation des derniers ancetres recevant 
des sacrifices ; d’autre part certaines relations entre oracles attribuables 
a des devins differenis, et principalement leur gravure sur une meme 
piece divinatoire, autorisait le regroupement comme contemporains 
des devins concernes. En pratique, la procedure suivie a ete de com- 
mencer par ces regroupements. La prise en consideration de groupes de 
devins classes collectivement permettait de compenser la rarete des 
elements de datation ; en revanche elle obligeait a elargir les marges 
d’approximation. Voila pourquoi la chronologic des inscriptions ora- 
culaires n’est pas dressee par regnes, mais par periodes de plusieurs 
regnes chacune : 

— pour la periode I les quatre premiers regnes Yin, soit les deux gene- 
rations de Pan Geng, Xiao Xin, Xiao Yi, d’une part, et surtout de 
Wu Ding, d’autre part ; 

— pour la periode II les deux regnes suivants, soit la seule generation 
de Zu Geng et Zu Jia ; 

— pour la periode III les deux regnes suivants, soit la seule generation 
de Lin Xin et Kang Ding ; 

— pour la periode IV les deux regnes suivants, un par generation, ceux 
de Wu Yi et Wenwu Ding ; 

— enfin pour la periode V les deux derniers regnes de la dynastie, un 
par generation encore, ceux de Di Yi et de Di Xin (6). 

Ce qui fait la solidite de la methode, eprouvee par la convergence 
fort remarquable, sinon totale, des recherches de Dong Zuobin, Chen 
Mengjia, Shima Kunio, Jao Tsung-I et bien d’autres, e’est I’absence 
d’equivoque possible dans le classement des devins selon les cinq 
periodes ainsi delimitees ; autrement dit le fait avere que les noms de 
devin ne peuvent etre rattaches chacun qu’a une seule periode, univo- 
quement determinee par la congruence sans faille des divers rapports 
chronologiques implicitemeni contenus dans les relations materiellcs 
ou textuelles des inscriptions, les appellations posthumes, les styles 
graphiques. Dans ces conditions il est clair, et e’est le seul point qui 
retiendra ici I’attention, qu’il n’y a pas en principe de possibilite d’homo- 


6 — Tout ceci est resume par Dong Zuobin lui-meme dans Jiaguxue hushmian 
{Taibei 1965), p. 70 et suiv. 
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nymie, dans les inscriptions, entre devins de periodes differentes : autre- 
ment, jamais la ventilation chronologique des noms de devins n’aurait 
abouti au moindre resultat. 

Sans doute des desaccords subsistent-ils entre paleographes. Mais, 
mis a part des cas mineurs d’insuffisance de documentation ou de 
chevauchement de I’activite de certains devins sur deux periodes, ces 
desaccords portent principalement sur le sort de deux groupes parti- 
culiers de devins auxquels sont attribues des inscriptions qui ne sont 

pas sans anomalies : le groupe des devins Shi I , Fu^it, Ye '='1 et 

Shao d’une part, ainsi que celui des devins Zi ■*?- , Wo ^ , Yu ^ , 

Chuan4''] et Xi'ff' d’ autre part. Dong Zuobin et Shima Kunio situent 
ces deux groupes dans la periode IV (7) ; Chen Mengjia (8) et Jao 
Tsung-I (9) dans la periode I ; quant a Kaizuka Shigeki et Ito Michiharu, 
tout en penchant eux aussi pour la periode I, ils proposent, en insistant 
sur les anomalies des inscriptions en cause, que Dong Zuobin imputait 
a des interferences entre les traditions archaisante et modernisante, de 
classer plutot ces inscriptions a part comme enregistrant des oracles 
relatifs non pas aux affaires de I’Etat, mais aux affaires privees du roi 
d’une part, pour ce qui est du premier des deux groupes, et des princes 
d’autre part, pour ce est qui du second (10). Sans entrer dans un expose 
circonstanciel de ces divergences, il suffira de remarquer que les ambi- 
guites dont elles derivent ne touchent pas le bien-fonde de principe de 
la methode, nullement ruine par quelque facteur inaper<;u d’indeter- 
mination, mais la valeur criteriologique de certaines donnees dont la 
composition atypique ouvre certaines alternatives d’interpretation. 

En somme, les etudes approfondies de I’ensemble des rapports de 
chronologie au centre desquels se trouvent les noms de devins figurant 
dans les formules oraculaires, meme si elles ne sont pas encore defini- 
tives, font d’ores et deja ressortir que ces noms ne passent pas d’une 
periode a I’autre, ne sont done pas hereditaires, et ainsi ne sont pas des 
patronymes. Des exceptions peuvent se presenter, comme le nom de 


7 — Cf. Dong Zuobin, J/aguxue hushinian (Taibei 1965), p. 84-85 ; Shima Kunio, 

Inkyd bokuji kenkyO {Hirosaki 1958), p. 34. 

8 — Cf. Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu {P6kin 1956), p. 145 et p. 158. 

9 — Cf. Jao Tsung-I, Yindai zhenbu renwu tongkao (Hong-Kong 1959), p. 657, 

p. 678, p. 687, p. 695, p. 707, p. 714, p. 727. p. 737, p. 74^. 

10 — Cf. Kaizuka Shigeki et Ito Michiharu , Kdko- 

tsubun dandai kenkyOhd no sa/kento 

(T6h6 gakuhd ^ ^ 1953), en particulier 

p. 72-76. 
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^ <)n_t> ccrit tanlot a\cc la tic do IVau tanldl sanj> , cl qiic Dong 
/uobin raj>portc dans Ic premier cas a un devin dc la \’c prtn'iotlc, 
dans Ic second a un autre de la lere periode (11). Mais, oulre (|ue te 
double elassement esl eonleste par Jao I'sung-l (12), et que la \arialion 
du graphisme rend d’ailleurs l'honn>n\mie imparfaite, ee genre de 
et>rneidenee, pour autant cju’il reste e\eeptionnel, pent f't)ri bien 
s’expliquer, eomme Pobserte Kai/.uka Shigeki, par raltribution. tjui 
n’est pas sans exemple dans la Chine arehaique, du nom personnel 
d’un ascendant a un descendant (l‘i). 

L’n seul auteur est amenc, pour des motifs tires de t onsiderations 
etrangeres a la question et sur lesquelles nous rexiendrons, a al firmer 
sans ambages que dans les inscriptions Vin les noms de dexins sont des 

j)atron\ mes iHaxashi Minao (14). Mais faute de pouxoir 

remettre en cause les anaKses qui lout apparaflre les noms desdexins, 
et)mme des noms indixiduels, il est contraint de supposei (jiie les char- 
ges de dexin dexaient thanget de famille d'une generation a Taut re, 
seul moxen d’explitjuer Pabsente de r<?surgenee des pretendus patro- 
ns mes sur plusieurs periodes t onseVutixes. L’ne these est bien xaine 
qu’il laut thaxer par une supposition tjui en annule si exattement la 
porttV ellectixe. Supposition au demeurani absolumenl iirecexable : 
Pusage couiant a la haute epoque Zhou de tolilier au Ids la tharge du 
pere dedunt, remonte suiement a lY'poque ^’in, sans qu’apparaisse 
aueune raison tjui puisse iaire croire au dcplacement s\ stthiiatitjue de 
thatjue office d’une lign<*e a Pautre, surtout pour les ollites de dexin, 
recjiKM'ant de lours titulaires une lormalion hautement specialisee 
dexant se iransmettre jirint ip.ilement de pere en lils. Si un petit nombre 
seulement de noms de dexins nous elaient |)arxenus, i’abseiue de lesui- 
gente de ces noms sur plusieurs ptViodes pourrait etre imputee a Pinsul- 
lisance de notie dotumentalion ; mais le dossier tel tjiPil existe est 
deja trop impoitant poui t|u’une telle explication soil admissible. 

II est done incontestable cpie les dexins sont mentionnes dans les 
loi mules oraculaires par des noms indixiduels et non jjai des patro- 
nxnies. Ne se pourrait-il pas, toutefois, tjue ces grands olficiers aient 
quand meme j)oss<5de des palronxmes, omis pour des raisons liiur- 


1 1 — Cf. Dong Zuobin, Jiaguxue hushmian (Taibei 1965), p 79 et 86 

12 — Cf. Jao Tsung-I, Yindai zhenbu renwu tongkao (Hong-Kong 1959), p. 604-605. 

13 — Cf. Kaizuka Shigeki, Kyoto datgaku jinbun kagaku kenkyOsbo z6 kdkotsu 

bunji (Kyoto 1960), p. 34 

14— Cf. Hayashi Minao , /n-ShO jtdai no zuz6 Kigo 

^ (3 (Tdhd gakuho no 39, Mars 1968), p. 48. 
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i>i(juc*.s dans dos icxlcs do oaraoioro rituol ? t’n nH»\ori do lo\oi rinooi- 
litiido ost d oxaminor uno oalo<><>no spooialo <l’insoripli(>ns, m>n lilur- 
,t>jcjuos, gravcVs sur dos panics non utilisablos pour la di\inatH>n dos 
pieces di\ inaloiros : les insi rif)tH)ns a/fophysairrs . Cles insonj)iit»ns, 
placccs dans le cas dos os scapulaires sur la coupe dc* I’.ipophxse stit'o do 
chaque onitjplatc, el dans le cas des ecaillcs do tortuc au \oisinage du 
ponl osseux rediant les deux ecadles \cntrale el dorsale, soul des inscrip- 
tions d’in\ enlaire, composc‘c*s dc‘ tout on pai lie dc's cdemcaits suicanis (la) 
la date, on jour du c\ cle sc*xagc*simal, dc* TaniceV do la piece* ; 

- I’origine do la piece, preViseV par un noin dc* personne. un nom dc* 
lic*u ou les deux ; 

- un \erbc* \ariable, cjui a le sens do prvKoiicr, ojfrjr, fairc I'cnir, 
apportcr : 

line expiession nunic*riijue, dans lacjuelle c*ntrc* sou\c*nl un speciii- 
catil parlic'ulior s'applitjuani aux omojilates ou aiix cVailles compu*s 
par jiaires ; 

enlin la signature do celui c|ui a inxentoric* la piece, 
relic c*si par exemple I’inscription do la jjiec e Guo, 3. 19, _? ; 

«Au join (/in'yoii. Dame Shang 7^ a oHVrt unt* paire {d'onioplati's). 

^'ong.^C.»^ 

I’elle encore Tinscripiion dc* la piece Jia, 293.) : 

<< Au join yifiai. Dame* Jing ^ a ollc*rt neul paires (d’omo})lalc*s). 
Bin ■» 

'I’elle i*ncoie I'lnscripticjn dc la piece (Jiti, I.}03 : 

«Au jour (/iiifuii, Bei ^ a lait \enir tie \'u dix paiies (d’omo- 
I da Its). Pin .» 

Les trois signatures cpii I'igurenl dans ccs exemplt*s sonl tclles tie 
personnages apparaissanl sous le meim* nom comme tlexins tlans des 
lormules oraculaires tie la lore pcaiode. Plus gcMU-ralement, jxnir rt*n- 
sembie des inscrij>tions apoph\saires connues, Jao Tsung-l compie 
trt*ntc*-tlt*ux signatures dilleit“nlc*s, dont \ingt-cintj, soil plus tit*s trois 
quarts, soul cellos tie decins d(:ja identiiies (IG) ; resit* un quart ties 
signatures, sept on tout el pour tout, qui no se relrouxent pas dans les 


*10 — Sur c© sujst, Dong Zuobin 3 puGli^ d 6 ux ©tueJss, la pr©rni6rG ©n 1933, inti- 
tule© Fu mao shuo ffit , et la second© en 1954, intitule© Gujiu keci 

zatkao , Tune et I'autre r 66 ditees dans Dong Zuob/n 

xueshu kwzhu (Taibei 1962), p. 489-530 et p. 101 1-1024, 

16 — Cf. Jao Tsung-l, Ymdai zhenbu renwu tongkao (Hong-Kong 1959), p. 1 191- 
1192. 
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formules oraculaires comme noms de devins, mais probablement 
parceque les inscriptions correspondantes n’ont pas ete conservees. II 

entrait done dans les fonctions du devin, dont le titre de s/ii ^denote 
egalement les fonctions d’annaliste charge de toutes les inscriptions, de 
proceder lui-meme aux inscriptions d’inventaire portees sur les pieces 
divinatoires. Or, ce qui est ici surprenant, e’est de trouver une marque 
d’authentification officielle de mentions d’inventaire, autrement dit 
la marque d’une autorite competente s’affirmant en tant que telle, 
sous la forme d’un simple nom individuel par omission de toute refe- 
rence patronymique. Que dans les formules preliminaires des oracles, 
ou le roi seul est mentionne es fonctions, une telle reference, toujours 
plus ou moins honorifique, puisse ^tre omise par respect pour les 
puissances transcendantes intervenant dans la cheloniomancie, cela se 
con<;oit ; mais pas dans des inscriptions d’inventaire ou I’officier respon- 
sable se signale de la meme maniere qu’a une epoque plus recente il le 
ferait en imprimant sur la piece un sceau officiel, lequel ne pourrait en 
aucun cas se reduire a un nom personnel. II y a done tout lieu de penser 
que si la reference patronymique n’est pas donnee dans ce dernier cas, 
e’est qu’il n’existe pas de patronyme ; autrement dit qu’il n’y a pas 
entre I’individu et la societe d’articulation institutionnelle analogue a 
celle que representera le clan a I’epoque Zhou. 

II est vrai que sous les Zhou, meme apres son institution, le patro- 
nyme reste souvent omis dans les references anthroponymiques offi- 
cielles, I’appellation personnelle suffisant a exprimer la personnalite 
sociale. Ne pourrait-on pas considerer que le nom individuel tel qu’il 
figure tantot dans les formules preliminaires des oracles, tantot dans 
les inscriptions apophysaiivs, comme ayant la nature de I’appellation 
personnelle ? Certainement pas, car il est depourvu de I’element origi- 
nellement le plus caracteristique de telles appellations, I’appellatif de 
seniorite. La tradition classique reconnaft que la dualite du nom person- 
nel et de I’appellation personnelle resulte des usages Zhou (17) ; et si 
certains vocables de seniorite se rencontrent dans les inscriptions Yin 
en tant que vocables de parenle, jamais ils ne s’y trouvent comme 
appellatifs proprement dits (18). Quant a I’objection que les Yin 
avaient peut-etre leur maniere a eux de composer des appellations 
personnelles, il faudraii y repondre que si un usage Yin analogue a 
I’usage ulterieur des Zhou avait existe, le premier se serait assurement 


17 — Voir sur ce point le passage du chapitre Tangong du Liji concernant 

le nom personnel et I'appellation personnelle (ed. Shisanjing zhushu, p. 317). 


18 — On trouve dans les inscriptions oraculaires les vocables x/ong'/^ frere a tne 

et di^ frere cadet (cf. Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu, (Pekin 1956), 
p. 485), mais seulement comme vocables de parent^, et nullement comme 
appellatifs. 
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maintenu sans que I’autre puisse se creer, etant donne le poids dont a 
pese 1 ensemble des traditions de la premiere des deux dynasties sur les 
pratiques de la seconde. 

En verite I’apparition de I’appellation personnelle est le prodrome 
de I’institution des clans, et il est normal de ne la constater que dans le 
cours de I’histoire des Zhou. L’evolution, partant de la reconnaissance 
du culte ancestral prive, c’est-a-dire de la consecration institutionnelle 
de la famille comme structure particuliere, commence par le dedouble- 
ment du nom individuel en nom personnel, a function domestique, et 
appellation personnelle, a function sociale ; ensuite sont amenagees les 
structures claniques selon I’agencement des colleges cultuels. Avant cela, 
a I’epoque Yin, la famille n’existe que comme un fait extra-institution- 
nel, chaque individu etant cultuellement immediatement integre a 
I’ethnie sans palier familial intermediaire ; d’ou vient que non seulement 
les patronymes n’existent pas, mais que, mis a part I’appellation posthu- 
me, chaque individu ne porte qu’un seul nom, que nous avons appele 
nom individuel car il n’est ni le nom personnel ni I’appellation person- 
nelle des Zhou, mais I’un et I’autre a la fois anterieurement a leur 
dedoublement. 

Ce qui vient d’etre constate a propos des noms des devins, choisis 
pour cet examen car ils sont de loin les mieux connus, peut a bon droit 
etre generalise. Les devins etaient en effet a I’epoque Yin des officiers 
aux responsabilites particulierement importantes, et de rang surement 
fort eleve ; si leurs lignees n’etaient pas constituees en clans, c’est que 
nulle part ailleurs non plus des clans n’etaient formes. 

Cependant, si tout le dessin des ramifications phyletiques de 
I’ethnie etait ainsi efface, comment celle-ci se trouvait-elle done struc- 
luree ? A partir d’une autre sorte de ramifications, reproduisant sans 
doute de tres pres, au moins a I’origine, le schema des embranchements 
de lignees, tout en leur etant fondamentalement heterogenes : les rami- 
fications geographiques de I’implantation territoriale de la commu- 
naute. Ces ramifications geographiques ne doivent pas etre prises pour 
la structure que constitueraient les subdivisions administratives d’un 
pays. Elies ne forment pas un quadrillage de zones plus ou moins bien 
circonscrites, mais un reseau de liens rendant solidaires une multiplicite 
de points ou sont fixes les sous-groupes de I’ethnie, reseau qui enserre 
d’ailleurs un certain nombre d’flots etrangers debordes par I’expansion 
Yin et en voie d’assimilation. C’est I’absence d’autonomie religieuse qui 
maintient tres forte la solidarite des multiples sous-groupes dissemines 
sur toute I’aire de souverainete de la royaute \ in et empeche ceux-ci 
d’essaimer en collectivites prenant leur independance ; mais elle les 
empeche meme de former des clans ayant chacun leur culte ancestral 
propre, de sorte que ces sous-groupes ne se constituent que sur une 
base geographique, et apparaissent, a ce point de vue, comme les 
prototypes des futures maisons seigneuriales Zhou. A un certain 
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Monihif (i'fiilK' i'ii\ sont tl'.iilloui <lt's rcjxxjiK.' ^ in, .itl.u lies lies liiros 
(le l\pe leodal ; |),is a ions tepentlani, laison ponr LupuHe niieux \aiU 
e\iiei tie les irailei tremblee tomnie les seii'iienries tie repotpu- sunanle. 
Aiissi a-l-o!i iti snbstilue t onxentionnellenient, pour repotiue \ in, 
a l*e\ptessiini )iiaistnt\ w s, I'evpi'ession inaisoiis tfinloi mUs, 
inleniionnelkint'iit laissee pins sajiite. 

I)en\ auteurs Nf sont livies a ties letheuhes .ippttiloiulies sui les 

inaisoiis tenil«>nales \ in . Dm;; Shan TiiJ , tjni mi ll) + 7-l‘)4<S s*esi elloi- 

te tl'en tlresst'i la lisle eoiiiplete, puis Sliiiak.iwa Siii/uka, cp‘i- 

tli\ ails plus taitl, a publie sept nionot'i.ipliies liistorieo-t>eoi>raplii(pies 
sur les pills iinpoitaiites tl’emie elles (111). I/un et raiitie <iualilient tie 
< /lun les t ollei I i\ iles tju'ils etutlient. toninie s’il ailail tie soi tju'elles 
a\aient la menie stiutiuie tpie les tlans /.hou, te tjui trailleurs n’a ete 
mis en tpiestioii par aiu tin spctiahsle. (Test sin te point tpie nous .illoiis 
leprenthe leuis ira\au\ en niotliiiant a f)ut>ri lein lei niinolo^ie el en 
\o\,int theniin laisant pointjuoi telte niotlilii atitm s’iniposait. 

l)ini> Shan est paiti tie ritlee tpie tons les nonis piopies nienlionnes 
en lelereiue tPoiii'ine dans les instripiioiis d'iinentaiie iimnant sui les 
parlies non utilisables pom la thtination ties pietes di\inaloiies iH<iient 
ties nonis tie maisons ten iloi ialt's. II en \ouIaii pour pieu\e tprun 
hon nonibre tie tes nonis piopies etaient sui\is trim niol tpi'il pienait 

jiour le niol \hi fX *>'’ sens tie luni? t/e fdinillc, el tioni il lais.iit un sul- 
li\e taiai teiisiitpie tie patrons nies ; niais eelte leeon n'a ete atlmise p.u 

personne, le mol \/ii Tfs elant iti unaninienieiit lettninu eomnie un 
\erbe si”nituinl livicr (20). 11 n'eii lesie pas moins tpie les instriplions 
(rmseniaiie ties pietes tlis inatoiies sont les plus tlii>nes traliention jxmi 
les intlit at It Ills tpi’eiles tbimient sui les t oilet lis ites t tunposant la nation 
\ in. In eliet, elles iiahissent rinsliiuiion d’une retlesaiite spet iale 
tl'etailles tie lortue et tl’tis stapulaires tltxit la Caiui laisait line tonsoin- 
nialion eiitiime {xun resetiuion ties liies tie clisinalion. Or les letle- 
\ables ne pnusaienl ”Utie eire tpie les t ollet lis ites, el non tie hauls 


19 Le travail de Ding Shan foimait deux etudes qui ont 6te publiees ^ Pekin en 
1956 sous un seui titie, celui de Jiaguwen suo/ian shizu ji qt zhtdu. Les 
monographies de Shiiakawa Shizuka ont paru dans les volumes V, VI, VII et 
VIM de la setie Kdkotsu kmbun gaku ronsd (Kyoto 1955 a 1962) 


20 - Cf Ding Shan, Jiaguwen suoj/an shizu // qi zhidu (Pekin 1956), p 2-3 Sut 

ie sens reel ciu'il faut donnet au mot shi-;^ dans les inscriptions apophy- 
saiies, von Jao Tsung-I ( Yindai zhanbu renwu tongkao, p 1 192), qui s'appuie 

SUI une vaiiante du texte de I'ode Luming du Sbijing pom inter- 

pietei ici shi avec la vateur tie zhi ^ placer et done apporter (Cf Shijing, 
ed. Shisanjing zbusbu , ft 767) 
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pyrsonnaj^i's pris incUxiclucllriDciu, no sciMi ic qiiv parco quv lo < auu - 
tou* rt li<>it‘u\ i\v rol)|t‘i iW Li ivcloxami* nuntail i n < aust' dvs tomnui- 
naiUcs : los os ,s< apulai!<‘s <ic\aiont pnnonii <raniniau\ sa(iiii('‘s a Tot- 
casion clc ccrcnioni<*s riiiu llos < onininnauiain s : au\ ct aillos i\c 

loiliK% luilisccs c‘\i‘kisi\cnu'ni poiu la <li\ination, oilos n\t\aii‘ni p<is dr 
\alrui cc on<)nii(|iu\ ci nr si* pirtau tii p*is a Pai < apairinrni pn\r. 


(.ornnirnt !rs inscnpiions il'uix riuaiir indii jurni -i‘lK‘s done Toji' 
j^inr dr^ piiurs di\)natoirrs Soil pai drs non^s piopics lit* prrsonnai^rs 

litres rornmr Zi \an)L; -? A (Priiur \an' 4 K Zi Sh.ini; ( Pi nu f 

Shatit>) t>u I II Dan (D.mu- Dan). lu ()i ) D.inic <)i M 2 1 ), 

< iTlaincnuMii icprcscnlalifs {!<.• i oIKh ti\ itfs, 1 1- ijiu posi- {raillt iiis im 
siir le(|iK*I il iaiult.t u‘M-nn rn i c {jui 1 1 )ik fi ni‘ Ifs j)riM>nnai*rs 
Icniiiiins, bcuiu oup phis i'rih|iu‘innn-ni nifn{i«>niu‘‘s ; son. it siiiioul. 


pai 


de.s topoiu nu-s, <lont pliisu-ius, < onnn*’ 


Zhun 


< hnin 



'i .inji> , som connus d'anlu- [lari t oinmc ctani idt-niiqin nirni K s 

noiiis d\‘thni<‘s eiran_”i‘rcs. i< i nu'ntiomu'-i s i*n taut <jiu‘ ii ihiiiairc s drs 
\ in (22). Par analoi'ic a\c‘<' trs noms d'rihnirs rtran^ru’s Irs topo- 
n\ nirs rrlrianl dr la ^CDgiapliir dii irinioirr pioprr drs ^ in appa- 
raissriu rornmr drs noins dr sous-romnuinauu's tlr IVthnir {loniinanir. 
Qin plus r.si , pai analo,i>ir a\ri Irs minis drs pi‘rsonn.ij;rs tiiu s. il srniblr 
birn qur lous Irs toponx mrs pns loininr nonis piopu's dr toninui- 
nauirs srrxrnt trls quels a nonimri Irs tbris <Ir < rs i onnmin.iuirs piis 
indi\ idurllrinrnt. Kn lout t as. l.i loniplrir siniililiulr tlr ronsinuiion 
drs nonis tie prrsonnr rl drs top<m\inrs toinmr siqrls tlrs nirinrs 
\rrbrs si^niliant lii'n r, fin-si-nto , lane lu nn (tlrs pirt rs tli\inat«>iirs) 
rrxrlr t|ur Irs toponx nirs sont susirptiblrs dr pirndir s.uis la nioindir 
rirronlot unon unr lontlion .uitliroponx mitpir. 


Cirprmlant, Irs donnrrs louinirs par Irs instiiplions <riiurntaiir nr 
soul p.is <iussi t l.iirrs qur Ir hiisaii tioiir a Dim; Sh.in sa mrjnisr sur Ir 
srns till mot s/ii intrrprrtr a tort axrt l.i xalriii tlr mnn t/r ftnnilk . I'nr 
analxsr plus t ire onstanrirr rst tlont net rsssaiir, tpii unposr tlr lairr 


2) - Cf. Ding Shan, Jiaguwen suojian shuu ji iji zhuiu (Pekin 1956), p 7, poui les 
noms de Fu Dan et Fu Qi, p. 18, pour les noms tie Zi Yang et 2i Shang 

22 - Voir le tableau dresse par Ding Shan {Jiaguwen suoitan shiza ji qt zhttht, 

Pekin 1956, p. 17 ^ 27), ou I'on fera abstraction du suffixe sin ^ ajoute par 
erreut aux noms propres. Sur les exemples de noms propres d'ethnies etian- 

geres, voir I'ldentification de Zhou m et Quan|^ par Chen Mengiia {Yuixu 

buct zongshu, Pekin 1956, p. 291 et 294), celle de Yang par Jao Tsung 1 
{Ymdai zhenbu renwu tongkao, Hong- Kong 1959, p 122). 
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enlrer en ligne de compte des donnees compiementaires tirees des ins- 
criptions oraculaires proprement dites. Les plus interessantes a cet 
egard sont quelques exemples tres significatifs, bien que rates et non 
depourvus d’ambigui'te, de formules doubles d’appellation, composees 
d’un toponyme el d’un nom vraisemblablement individuel, celui-Ia 
etant construit immediatement devant celui-ci comme le serait un patro- 
nyme. Une telle construction traduit I’existcnce entre les membres de la 
communaute locale de relations beaucoup plus profondes que celles 
qui rapprochent les individus peuplant simplement une agglomeration. 

Soil les formules d’appellation Zhi Ji >jh et Xian Feng felL- 
Elies sont bien eclairees par le contexte de toute une serie d’oracles 
graves sur les pieces Yi, 727, Yi, 6877 et Xucun, 388. Voici les ins- 
criptions de la piece Yi, 727 : 

« Au jour ivuyin, divination, par le devin Ke /=15Z- , demande d’ora- 
cle sur ceci ; Zhi Ji viendra-t-il ? 

«Zhi Ji ne viendra-t-il pas ? 

«Au jour wuyin, divination, par le devin Ke, demande d’oracle 
sur ceci : Xian Feng viendra-t-il ? 

« Demande d’oracle sur ceci : Feng ne viendra-t-il pas ?» 

Et voici les inscriptions de la piece Yi, 6877 : 

«Au jour wuyin, divination, par le devin Ke, demande d’oracle 
sur ceci : Zhi Ji viendra-t-il ? 

« Demande d’oracle sur ceci : Ji ne viendra-t-il pas ? 

«Au jour wuyin, divination, par le devin Ke, demande d’oracle 
sur ceci : Xian viendra-t-il ? 

« Demande d’oracle sur ceci : Xian ne viendra-t-il pas ?» 

Zhi est un toponyme bien connu, qui apparaft comme tel par 
exemple dans I’inscription suivante, de la piece Yi, 5303 : 

«Au jour jiwei, divination, par le devin Ke, demande d’oracle 

sur ceci : Faut-il ordonner a Jian'f^ d’aller a Zhi ?» 

Zhi Ji est manifestement I’appellation d’un haul personnage, 
appellation formee d’un toponyme, traite comme serait un patro- 
nyme, et d’un nom individuel. 11 s’agit de Ji de Zhi, maison territoriale 
dont Ji est sans doute le chet. Le parallelisme des formules appelle la 
meme analyse pour I’appellaiion Xian Feng. La decomposition des 
formules est autorisee par le fail que dans les oracles negatifs, abreges 
comme ils le sont souvent, les appellations sc simplifient soil par 
chute du toponyme devant le nom individuel, Zhi Ji devenant Ji, soil 
par chute du nom individuel apres le toponyme, Xian Feng devenant 
Xian. Dans ce dernier cas le nom communautaire suffit pour nommer 
un individu. L’homologie du nom de la maison territoriale avec un 
patronyme est flagrante. 

Cette homologie est corroboree par I’existence de couples d’appel- 
lations doubles formees sur un meme toponyme. Avec I’appellation de 
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Ji )jt. ^ esl couplee celie de Zhi Ge yjt ^ , figurant dans I’ins- 
cription suivante de la piece Zhuihe, 155 : 

«Au jour jiazi, demande d’oracle sur ceci : le roi confiera-t-il une 
mission a Zhi Ge ?» 


Zhi Ge peut egalement etre mentionne par son seui nom individuel, 
comme dans I’inscription suivante de la piece Yezhong, 3, xia, 38, 1 : 

«Au jour yichou, divination : le roi done confiera-t-il une mission 
a Ge ?» 


De meme sont couplces les appellations de Wang Cheng et 

de Wang Vang -f* . La premiere figure, en parallele avec celie de 

Zhi Ji,dans les inscriptions de divers fragments composant I’ensemble 
reconstitue presente a la planche no 12 du recueil : 

|V» 

«Au jour xinyau, divination, par le devin demande d’ora- 

cle sur ceci : Ce printemps, si le roi suit Wang Cheng et attaque Xia- 


wei sera-t-il favorise de I’aide (des puissances transcendantes) ? 

«Au jour xinyou, divination, par le devin Ke, demande d’oracle 
sur ceci : Ce printemps, si le roi suit Wang Cheng et attaque Xiawei, 
sera-t-il non favorise de I’aide (des puissances transcendantes) ? 

«Au jour xinyou^ divination, par le devin Ke, demande d’oracle 
sur ceci : le roi doit-il suivre Zhi Ji ? 

« Demande d’oracle sur ceci : le roi ne doit-il pas suivre Zhi Ji ?» 


'izM 

Le nom propre Wang construit devant le nom individuel 

Cheng est un topon> me bien connu. II est construit devant le nom 


individuel Yang dans I’inscription suivante, de la piece Yinzhui, 
260 : 

« Demande d’oracle sur ceci : Faut-il ordonner a Wang Yang 
de revenir ? 

« Demande d’oracle sur ceci : Ne faut-il pas ordonner a Wang Yang 
de revenir ?» 

Wang Yang figure encore dans I’inscription de la piece Sheduo, 232, 
cette fois apparemment en etal de rebellion : 

«Au jour guisi, divination, par le devin Ke demande d’ora- 

cle sur ceci : Faut-il appeler Que ^ pour une expedition militaire 
contre Wang Yang ? » 



Le nom propre Que, qui figure egalement dans I’inscription 
precitee, est celui d’une maison territoriale Yin sur laquelle nous 
aurons a revenir. II entre aussi dans une appellation double, celie de 

Que Ge , rencontree par exemple dans I’inscription de la piece 

Yi, 6310 : 

«Au jour gaimaoy divination, par le devin Ke^SL, demande d’ora- 
cle sur ceci : Appeler Que Ge pour une expedition militaire contre 
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Xuan scrait-il dcsasticu\ ? 1 2t' mois. 

«No pas aj>[)cli‘r Quc C»t' jjour une cvpcdilioii niilitairc* tontrc* 

Xuan Jgl scrait-il desastrcux /•< 


L’n tlcrnicr cscmplc d'appcilation tloublc sera cclui dc Lin Shu fS} 


, pcrsonnauc impoMani place sur le inenie plan que Quanhou 
le Marqius dc Quan, par lapport au corps des [irinccs, dans plusieurs 
inscriptions coninic ceiles des Ira^nients (^ian, J, 7, 7 et Oiaii, 6, JI, 7 : 
«I)einande d’oracle sur ceci : I'aut-il ordonner an corps des princes 


de sc* rendre* ;i Zhou 01 a\ec le Marejuis de Quan ^ pour I’accom- 
plissc‘ment des allaires ro\ak*s ? 

«l)emande d’oracie sur ceci : I*'aut-il ordonner au corps des princes 
d'acc(»mpajfner le Marcjuis de Quan et Lin Shu pour raccomplissement 
des allaires royales ?» 


Lc*s iormules Cjui \iennent d’etre presentees comme des appel- 
lations doubles ne peii\ent-elles pas pourtant etre considercH’s c'omnie 
des lopony mes de lormc* composce ? De tels topony mes existent. 
Certains soni lacilement reconnaissables comme tels parte tprils corn- 
portent en prelixe un terme purement geo^raphitjue tel cjue Bci .Vo/c/. 

\an Sail, .\ia Bus comme dans Beizheng ^ Zhen^ scpiunl ? lonul, 

Xunzhoig ^ ^ Zheng meridional, Xiasuan "“f D’autres 

sont plus dillitiles a aiialy ser comme \Voyhenj> (on Wo Zhen.i>) , 


Zhi/.hen;.; fou Zhi Zheng) ^ , tt»mposes de Zheng, tjui esl un toj>o- 

nyme comme le prou\e les exptc*ssions preaedentes, mais epu est aussi 

le noni indi\iduel de Zi Zheng I’rintt* Zlteng, pret t'de d’une part 

de Wo, trauire part de Zhi, cjui sont des pronoms, mais doni le premier 
est aussi atteste comme topony me, te tjui [)ourrait bien etre alors le 
tas de Zhi c\galc*ment (2o). Si Ton peiist* ase< Shiiakaua Shi/.uka tpi'il 
s’agit de topony mes analo”ue-i a Bel/heng et Xan/heng, soil du Zheng 
(voisin .*) de Wo et du Zheng (\oisin .’) de Zhi, plutot tiue des indi- 
\idus Zheng de Uo el Zheng de Zhi, ne laudra-t-il pas de la int*me 
lacon inteipreter Lin Shu i oinme Linshu, le Shu (\oisin .‘) de Lin, et 
iion comme I’indisidu Shu de Lin, puis encore Que Ge comme Que- 
ge, etc... Les toponymes t omposeX peinent d'ailleurs etre encore 
plus complexes, dans des cas tels cjue telui de l.i loimule Cha-Zlii- 

Ilua ^ , (jui piend aussi la forme de Cha-Hua-Zhi . 


23 - Le probleme que posent ces noms propres composes sur ie toponyme Zheng 

est expose en detail par Shirakawa Shizuka dans sa monographte sur 
Zheng (Cf. Shirakawa Shizuka, Kdkotsu ktnbun gaku ronsd, V, Kyoto, p. 30 
et suiv.) 
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Cha cst Ic nom d’une importante niaison tcnitorialc, dc ccllcs 
cHudiccs Shirakaua Shi/uka, qui pcnsc, non sarih \ raisemblance, Cjue 
Hua ct Zhi, noms propres nc sc prcscntant isolcnicnt quc sur dc larcs 
fragments lacunaircs, sonl dcs maisuns tcrritorialcs secondaircs de- 
pendant de Cha assc/- cHroitemenl pour n’etre giicre mentionnees 
scales (24). 


Sans dome Ic risfjuc de conlusions entre appellations doubles cl 
topon\nics composes doit-il etre peso : mais le prineipc anthropons- 
micjae des appelLuions coniportant d'aburd un toponvme homologue 
d"un patrons me, puis un nom indisiduel, est indcniable. II rejL'it incon- 
leslablement des (ormules d'appellalion Icgerement tlilTcrenles, aii 
rinsertion d’un litre enlre ce qui doit etre le topoin me el ce qui doit 
etre un nom indi\iduel sul'fit a empecher toute meprise. Dc telles 
formules, triples, sont beaucoup plus couranles que les formules 
doubles. Ainsi sont bien connues les appellations de Menj4ht>u 

Uu (Hu MiirquisdeMeng), Vouhou Xi (Xi 

marquis de ^'ou), Qihou |u (Ju marquis de Qi), Vibo Shi 

^ (Shi comte de Vi), Erbo (kii l1& ^ ((iui <'omte 


d’Er), Sont(bo Wai ^ (Wai comte de Soni») el d’autres du 

meme genre (25), lout-a-(ait sem[)lablcs au\ appelladons des chcls des 
maisons seigneuriales Zhou. Ces appellations triples se simplilient elles 
aussi soil par chute du nom indixiduei, comme dans la Ibimule 

Menghou (marcjius de Meng) (26), soil par chute du lopo- 

n\me, comme dans la lormule flou Hu 4^ (Marquis Hu) (27). 

l-es exemples de ces lormes simj)IincVs sont beaucoup plus nombreu\ el 
\arics, dans les inscriptions oraculaires, cjue les e\empk\s des formes 
completes. Xotons en pariiculier cpie I’inscription de la [)ic‘ce Tiamafi^, 

j()^ mentionne un Bo }i ^ ^ (Comte Ji) doiu le nom est ecrit de 

la meme lacon que le nom individuel de Zhi Ji ^ , preccklem- 

ment rencontre. II s\igU sans doute du meme personnage, chel d\iboid 


non tiirc\ puis promu comte, de la maison terriloriale de Zhi >ab. 


24 — Voir sur ce sujet la monographic de Shirakawa Shizuka sur Cha (Cf. 

Shirakawa Shizuka, Kdkotsu kinbun gaku ronsd, Vlli, Kyoto 1958, p. 33 
a 37). 

25 — On trouvera les references concernant ces appellations dans Shima Kunio, 

Inkyd bokuji kenkyu (Hirosaki, 1958), p. 426 et suiv. pour les appellations 
formees avec le titre de marquis, p. 435 et suiv. pour les appellations formees 
avec le titre de comte. 

26 — Cf. Rong Geng, Yinqi bud (Pekin 1933), no 641. 

27 — Cf. Luo Zhenyu, Yfnxu shuqi jingcui (Pekm 1914), no 7. 
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Le litre, lorsqu’il figure dans une appellation, prend ainsi la valeur 
d’un critere faisant ressortir comme toponyme le nom propre apres 
lequel il est place, et comme nom individuel le nom propre avzmt lequel 
il est place, ainsi que I’a fait valoir Dong Zuobin s’appuyant a juste 
raison sur un usage absolument constant a travers toute la tradition 
chinoise si haul qu’elle remonte. (28). Comme le remarque Chen 
Mengjia, ce critere merite d’autant plus d’etre retenu pour ce qui est 
de I’epoque Yin que dans les inscriptions oraculaires, si certaines appel- 
lations formees d’un nom propre precedant un litre peuvent reappa- 
raftre sur plusieurs periodes, cela n’a encore jamais ete constate pour 
celles qui sont formees d’un nom propre place apres un litre, et dont la 
nature de nom individuel revolt ainsi confirmation (29). Shima Kunio 
conteste cependant le fait, en arguant du cas de I’appellation de Hou 

Wei (Marquis Wei), relevee dans une inscription {Fu, 

renming, 72), emanant du devin Zhi , de la lere periode, et qui se 
retrouve dans une autre inscription (Jia, 3483) emanant, elle, du devin 

Fu , appartenant selon lui a la IVe periode (30). Mais I’argument 
tombe des lors que, selon la plupart des autres paleographes, le devin 
Fu, comme le devin Zhi, doit etre en realite classe dans la periode I (31). 

Reste toutefois que beaucoup de noms individuels, signales comme 
tels par I’adjonction d’un litre en prefixe, apparaissent d’autre part 
comme toponymes (32), et que c’est surtout parce qu’il considerait 
cette dualite d’acception comme inadmissible que Shima Kunio a ete 
amene a oter toute signification a la position du litre par rapport au 
nom propre qui le suit, et a trailer comme un nom territorial tout 
toponyme associe a un litre, que celui-ci soil construit en prefixe ou en 


28 — Cf . Dong Zuobin, Wudengjue zai Yin Shang (1936), 

reed, dans Dong Zuobin xueshu ronzhu (Taibei 1962), II. p. 718 et 723. 

29 — Cf. Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu (Pekin 1956), p. 331 . 

30 — Cf. Shima Kunio, inkyd bokuji kenkyQ (Hirosaki 1958), ou I'argument qu'il 

existerait des cas de resurgence sur plusieurs periodes d'appellations formees 
d un litre suivi d'un nom propre est enonce p. 426, mais ou ensuite le seul 

cas precis evoque est celui du Marquis Wei , analyse p. 428. 

31 - Cf. Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu (Pekin 1956). p. 183 (sur le devin 

Zhi) et p. 1 85 (sur le devin Fu). 

32 De nombreux cas d'ambiguite entre toponymes et noms de personne, y com- 
pris des noms construits comme noms individuels, ont ete releves par Zhang 
Bingquan qui expose exhaustivement le probleme dans Xiaotun Yinxu 
wenzi, Bingbian (Taibei 1957), I, p. 7-12. 
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suffixe. Revenons done sur les appellations triples et leurs variantes 
simplifiees, qui ont une valeur exemplaire. Prenons le cas de I’appel- 

lation de Menghou Hu Hu, il est vrai, se retrouve indis- 

cutablement comme toponyme dans une inscription telle que celle de 
la piece Qi, 416 : 

«Le lende main, jour xin, le roi se trouvait a Hu^^ >». 

Faudra-t-il pour autant interpreter la formule Hou Hu 4^ (Qian, 
4, 45, i) au sens de Marquis de Hu (Hu etant pris comme toponyme) 
plutot qu’au sens de Marquis Hu (Hu etant pris comme nom indivi- 
duel) ? II faudrait alors interpreter Menghou Hu non pas au sens de 
Marquis Hu de Meng, mais au sens de Marquis de Hu de Meng, alors 

que la formule Menghou , Marquis de Meng, existe d’autre part 

(piece Jia, 3510), et est incompatible avec I’interpretation supposee, a 
moins d’imaginer I’institution de sous-marquisats de marquisats, ce que 
rien n ’autorise. 


Le cas de I’appellation de Youhou Xi est exactement 

semblable, Xi apparaissant comme toponyme sur la piece Cui, 1211 : 
«Au jour wuzi, divination. Le roi se trouvant au camp militaire 


deXi-&" , divination. » 

Bien que Xi soit ici un nom de lieu, pas plus que dans le cas precedent 
cela ne peut justifier une interpretation du meme nom propre Xi autre 
que comme nom individuel dans I’appellation triple Youhou Xi. 


Et du moment que dans les appellations triples le nom propre 
articule apres le titre est necessairement un nom individuel, par oppo- 
sition a celui qui est articule avant le titre et qui, lui, est necessai- 
rement un toponyme, il faut bien continuer d’admettre la meme dis- 
tinction lorsque Ton se trouve en presence de formules doubles seule- 
ment auxquelles ne correspondent pas d’appellations triples, soit en 
raison de lacunes de notre documentation, soit parce que sous les Yin 
le titre de marquis hou n’est pas toujours attache a un territoire. 

Mais alors, cela revient a considercr que I’homon^mie entre des 
lieux d’une part, et d’autre part, non settlement des collectivites locales 
designees par des toponymes, mais encore des individus euy aussi de- 
nommes par des toponymes, etait possible, et meme assez courante. 
Cette homonymic se constate d’ailleurs egalement dans la classe des 
noms de devins, reconnus comme noms inditiduels : par exemple le 

devin Xuan S~ porte le nom du pays de Xuan, celui d’une ethnic enne- 

mie des Yin (33) ; le devin Zhuan ^ porte le nom de la localite de 


33 — Sur cette ethnie, cf. Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu (Pekin 1956), p. 275- 
27Q. 
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Zhuan (34). II faul en irouver ia raison, sous pcinc d’etre aciule a la 
tloeirine de Shima Kunk> a\ec ses incoherences. Or, la recherche d’une 
explication conduit a distin.iiuer deux c\entualites qui Tune et I’antre 
doixent ctre prises en consideration .selon les cas. 

D’abord, rien n’interdit de penser que des noms individuels ont 
pu etre tires de noms sjcographicjues, settle explication possible de 
I’homonx mie lorstju’il s’agit de personnages qui, comme les dev ins 
attilres, residaient a la Cour, et ne peuvent done pas etie consideres 
comme representant des ettmmunautes lerritoriales de meme nom (33). 
Tels sonl les noms de devins reconnaissables comme mnns de montagne, 

ainsi que telui du devin 3’ue , ou comme noms de riviere, ainsi que 

ceux des devins Vong >.^,.\lu , Shi >^(3(>). II est vrai que Ic Ritua- 

lisie Zhou stipule que «pour nom personnel on ne prend ni le nom du 
pavs, ni le nom (cv clique) d’un jour ou d’un mois, ni le nom d’une 
mahulie tachee, ni le nom d’une montagne ou d'une riviere» (37). 
X’oyons cependanl cv>mment ces regies sont explitjuees {>ar un graitd 

oil'icier de lai nomme Shen Xu , selon le Zuozhiuin : 

«... On ne prend pas le nom du pays, pas le nom d’une I’onction, 
pas le nom d’une montagne ou d’un I'leuve, pas le nom d’une maladie 
cachee, pas les noms d’especes d’animaux domestiejues, pas les noms des 
vases liturgitjues ou ties pieces de soie a olTrir, car les Zhou honorent 
les esprits (dt's delunts) d’un labou : le nom personnel est taboue 
apres la mort. Done, si on prenait le nom du pays (pt)urnom personnel), 
te nom tleviendrait perime ; si on prenait le nom d’une ionction. cette 
lonction deviendrait perimee ; si t>n prenait le nt>m d’une montagne ou 
d'un Oeuve, la tablet te (dev ant lacpiclle se font les sacrilices) de cette 
montagne ou de ce fleuve deviendrait perimee ; si on prenait les noms 
ties especes d’anim.tux domestiques les sacrilices (dans lesquels ces 
animaux sont nomnic'ment indiques comme vie limes) dev iendraient 
]>t‘rimes ; si on prenait les nttms des vases liturgiques ou des pieces de 
soie a ttifrir, les riles (pour lesquels servent ces ttbjels indiques par leurs 


34 - Sur I'homonymie du devin Zhuan ^ avec une localite Zhuan voir Jao 

Tsung-I, Yindai zhenbu renwu tongkao (Hong-Kong 1959), p. 638. 

35 - II ne faut pas oublier qu'en dehors des devins attitr^s certains personnages 

pouvaient mtervenir occasionnellement comme devins, et figurer dans ce role 
sans pouvoir etre distingues des devins attitres dans les inscriptions. II n'est 
pas impossible que ces personnages aient, eux, 6t6 Eventual lament mentionnes 
du nom de la communaute territoriale a laquelie ils appartenaient chacun. 

36 Cf Jao Tsung-I, Yindai zhenbu renwu tongkao (Hong-Kong 1959), p. 778 
(sur le devin Yue), p. 606 (sur le devin Yong), p. 650 (sur le devin Mu) et 
p. 1110 (sur le devin Shi). 

37 - Cf. Liji, ch. QuU (§d. Shisanjing zhushu , p. 86). 
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(loins) icndcaicnt pcrinu’s. Ainsi a Jin“S^ desinl pcrimtV l«i ionttion 
(k‘ < hcf tics JHultiludcs siht tauso (hi Mart|ii!s Xi (dom 

If uoni personnel etah Siiii) ; a Sonj> de\int perinitV la ionelion de 


ihef (Ics imvaux (tii/dns siktiiii> ^ , a cause du due \Vu (donl 

le noni peisonnel eiait Sikoii}*) ; (the/ ni»us, a Lu ) deu\ nionlai>nes 

(eelles de ju el d'Ao ) (out eu leurs tablet tes) lr,ip[Kh-s de 

peremption a cause de deu\ aiuiens primes, les dues Xiaii^^^ ei 

\Vu (donl les noms personnels (.haient lespet livemen I Ju el Ao). 

X’oila pourtjuoi les j’rands s\ niboles ne petivent elre < <inleitX tomme 
noms peisonnels. .» (!i8) 


II ressort de ces e\pliealions (jue rinterdic tion de piendrc les 
noms de certaines tale^ories d’oljjets, motixtV par le souii d'chiier 
pout ees objels, panic ulieremenl impoilants noiamment sur le plan 
relittieux, loul ristjue d'atlcMnie par le labou ties noms j>ersonneIs ties 
moris, ne peul elre antcnieiue an labou lui-mc'me, en usat>c- seuicMuenl 
sous les Zhou, \oiie |i>uere plus tot tpie Pepotpie ties I^nnlcnips ct 
aul<t}>iitcs (.'h)). .1 t itntru) itt , il esi t laii tju*aupaia\iint les nt>ms peison- 
nels desaieut t"tre assev coiuamment t hoisis parmi les noms trob)els de 
t es tatt\”ories. I’oiirtjuoi .‘Parte qu’il s’aoit de sjraittls svnihtdcs (hi- 

iCU (40), cil ils cio cjird ctait iciilanl d\*ssa\ci 

dc conicicr, a\oc Ic iiom, a lolui i\uc Ton baplisaii rpoiuoir Icl cjuc Ic 
pouvoir {>h\sic|iic craniniau\ laimmc Ic \crrat ou It* bcdioi ; poiivoir ivl 
(Jilt* ic pc)U\<>ir politicjiic attache aux hantcs loiic tioiis ; pouxoir icl tjt*c 
Ic j)<>ii\(>ir niai;K{uc allcK lie aux <)b|cis ntiu ls ; pouxon tcl epic Ic poiixon 
SIX rci dcs piineipcs dc nioibidilc ; ciii in pDUxtMi Icl epic Ic pouxon 
tians(cndanl dcs i^cnii’s des nionts ct dcs caiix, dcs dicnix du sol iia- 
lionaux. Shell \u nc pas dc*s cxcinplcs, dexe nus L»c-naiils, dc ic 

epu c'tail sails eloutc unc »uiticniu- habitude, cn cxotpiant Ks nonispci- 
sonncls du \lai<iu!s \i dc jiii (cjui ict;na dc SIO a Mil!), du diu W u dc 
S<>u <4 uiL^na di‘ 7()l a 74-S) ou dcs dues Xian ct \Vu dv lai (tpn w- 

i;ncicnl a la I in du Xc sic i Ic* c t alalinduIXc sr t led, n< nils pc'i st nincls 
lolls ociio\c*s a rc'pocpic' dcs /Ihou oi i idcnilaux ct done axanl la i;c‘ncia- 
hsalion du labou ononiasiupu cpii diU Icin Owe apphcpic sans dtuilc' 


38 Cf Zuozhuan , a la 6e annee du regne du due Huan (ed Shjsan/ing zhushu . 
p 269). 

39 Le Shtjmg ignoie ce tabou, qui pai consequent ne doit pas etre anterieui a 
Lepoque des Zhou onentaux Cf Morohashi Tetsujc Shma no kazoktt set 
{Tokyo 1940), p 334 

40 Sui le sens exact du mot \vu ti adult icf comma symhole, cf .nfra p 225. 
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retroactivement ? La tendance a rechercher des noms personnels de 
ce genre reste d’ailleurs tres vivace. Le tabou n’ayant pas d’importance 
relativement aux noms geographiques etrangers, ceux-ci continuent de 
servir de noms personnels : Kong Yingda rappelle que le Marquis 

Dao de Jin*^* (qui regna de 572 a 558) fut appele du nom du 

pays de Zhou ^ ; que le Marquis Cheng de Wei'^-^(qui regna de 

634 a 611) fut appele du nom du pays de Zheng ; que le Marquis 

Xuan ^ de Wei ^^^(qui regna de 718 a 700) fut appele du nom du 

pays de Jin ; que le Marquis Hui de Chen f^qui regna de 533 

a 506) fut appele du nom du pays de Wu . D’autre part, le prince 
etant au-dessus du tabou des noms personnels de ses sujets defunts, 
que ceux-ci aient requ par exemple des noms de montagne n’emp^chait 
pas le prince de continuer d’honorer sous le meme nom les dites mon- 
tagnes, et Ton ne se privait done pas de conferer de tels noms aux 
enfants autres que princiers (41), temoin le nom personnel de Confucius 
lui-meme (42). II ne faut done voir aucune anomalie dans le fait que 
bien des noms personnels Yin, impossibles a interpreter autrement 
que comme des noms individuels, soient neanmoins egalement des 
noms geographiques. 


Cependant, I’eventualite inverse doit egalement etre retenue, a 
savoir celle qu’un nom de lieu soit derive d’un nom individuel. Even- 
tualite particulierement digne d’attention car elle favorise encore bien 
plus que I’autre I’equivoque, renforcee par le traitement des noms de 
maison territoriale a la maniere de patronymes, qui fait prendre les 
maisons territoriales Yin pour des clans. Prenons pour exemples les 

noms des maisons territoriales de Zheng ^ et de Que , parmi 
celles que Shirakawa Shizuka a etudiees. Cet auteur releve que les 

inscriptions oraculaires mentionnent un Zi Zheng ^ (Prince 

Zheng), et un Hou Zheng ^ (Marquis Zheng) vraisemblablement 
identifiable au precedent (43) ; qu’elles mentionnent d’autre part un 

Ya Que (Marguillier Que) assez considerable pour avoir apres 

sa mort beneficie de sacrifices (irreguliers et tels que ceux que rece- 


41 — Ceci est exposes par Du Yu dans une glose au passage cite du ZuozhuBn 

(cf. 6d. Shisanjing zhushu. p. 269). 

42 — On a vu que le nom personnel de Confucius, Qiu, 6tait homonyme du nom 

d'une colline de Lu. Cf. supra, note 43 du ch. IV. 

43 — Respectivement dans les inscriptions des pieces Yi, 8417 et Lin 2 7 3 cities 

par Shirakawa Shizuka (cf. Kdkotsu kinbun gaku ronsd, v' Kv6to'l957 

p. 1-2). 
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vaient les anciens ministres defunts) comme semble I’indiquer I’ins- 
cription suivante, de la piece Yi, 3478 ; 

«Au jour yisi, demande d’oracle sur ceci : demain, jour btng, 

faut-il sacrifier un homme a Ya Que dans une ccremonic gao ?» (44). 

Zheng et Que, construits apres le litre de hou marquis, ou de zi 
prince, ou de ya marguilher sont des noms individuefs. Or ccs noms 
individuels deviennent des noms de sous-groupes Yin, cc qui est parti- 
culierement flagrant dans le cas de la formule anthropony mique double 
Que Ge deja rencontree (45), denomination d’un individu Ge du sf)us- 
groupe Que. Ces sous-groupes ne sont-ils pas des clans constitues par 
les descendances du Prince Zheng et du Marguillier Que utilisant, comme 
a I’epoque Zhou, chacune le nom de I’ancetre commun comme palro- 
nyme ? C’est la ce que pense Shirakawa Shizuka, qui le declare expres- 
sement a propos de Ya Que : 

«On peut penser qu’apres sa mort son appellation de Ya Que 
(Marguillier Que) resta telle quelle son appellation posthume, et que ses 
descendants prirent le nom de Que.» (46) 


Mais Zheng et Que sont indistinctement utilises et comme noms 
de sous-groupe et comme noms de lieu, et se construisant dans cc der- 
nier cas exactement comme n’importe quel toponyme, ce qui n’arrive 
jamais dans les textes Zhou pour des patronymes claniques. Dans 
I’inscription de la piece Cui, 305, par exemple, le nom propre Zheng 


apparait apres la preposition zai ^ a dans une tournure locative dont 
I’emploi avec un veritable nom de famille n’a jamais ete admis par 
I’usage ; jamais non plus I’usage n’a admis qu’un nom de famille suit 
purement et simplement complement direct du verbe aller comme Test 

le nom propre Que dans la tournure wang Que aller a Que qui 

figure dans I’inscription Tie, 226, 1. Plus significative encore est I’ex- 

pression Queren '^L. homme(s) de Que, figurant par exemple sur 
la piece ]ia, 206, et ayant d’ailleurs de nombreux homologues tels que 


Guiren 5^ homme(s) de Gui, Linren ^ homme(s) de Lin, 

Geren A homme(s) de Ge, Meiren ^ /C_ homme(s) de Mei (47) 


44 — Ya Que^ est mentionne de son vivant dans les inscriptions des pieces 

Qian, 8, 13, 2, Yi, 3478 et Kydto, 379. Cf. Shirakawa Shizuka, Kdkotsu 
kinbun gaku ronsd, VI, Kyoto 1957, p. 6-7. 

45 — Cf. supra, p. 2&7«. 

46 — Cf. Shirakawa Shizuka. Kdkotsu kinbun gaku ronsd, VI, p. 7. 

47 — Cf Chen Mengjia, Ymxu bud zongshu (Pekin 1956), p. 605-606. 
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fU... Ia” mot rc}i hommc n\‘st cn diet on thinois jamai'» ciotorminc par 
un patronvmc, alors (ju’il ro<_()it oourammont un topon\nio commo 
(lolorminant . 1a\s s<)Us-i»ronpt‘s clononimos Zhonj> ot Quo no tionnont 
done pas lour nom diroolomont do cou\ dos indi\idus Zhong ot Quo 
(jui i>nl pu los troor, oommo s’il s’agissait do olans, mais soulomont dos 
looaliios e)U ils so trouxaiont rassomblos ot (jui ollos-niomos ont pu 
oh.uuno tiror son n*nti du nom indixiduol du porsonnago ejui s’\ cHait 
installo a\oo un groupo cju’il oommandait. l/cxolution d’un nom do 
porsonno on topon\ mo ost un phenomono (jui so oonstalo on Chino 
dgalomont au\ opoquos plus rooontos, bion qu’alors non plus sur dos 
noms porsonnols mais sur dos noms do t’amillo doxonus dos noms do 
xillago (+8). Sous los 'S’injos noms do lamillo propromont dits n’o\istont 
pas, ot los maisons torritorialos tiront probablomont lour m>m, dans dos 
<as commo tc'ux do Zhcaig ot do Quo (49), du nom ijulixiduol do 
oolui {jui on c'st lo londatour ; mais oommo fondatour do oommunaulo 
locale- ot non pas oommo fondatour do clan ; ia prouxo on ost epu- los 
inscriptions dans losc|uo!los Zhong ot Quo apparaissont oommo noms 
do oolloctixito sont do la niomo pdiiodo, la pca-iodo I, tjuc c-ollos ou los 
mome's noms propre-s sont dos noms indixiduols : oo ejui signific* cjuo la 
oommunauto ost oonstituc-o immodiatomont, ot done- autromont quo 
pour la dc*soondanco du londatour. Inxorsomont, d’ailiours, s’il arrixo 


48 - L'existence de village portant pour noms g^ographiques des noms de famille 

reflete, a I'epoque classique, un phenomene tout-a-fait analogue aux moda- 
iites de I'extension de I'ethnie Yin a I'epoque archaique : celui de I'expansion, 
sur de vastes regions, d'une mgme communaute familiale monolithique. Ce 
phenomene est particulierement frappant sous les Han et a I'epoque des Six 

Dynasties. Cf. Niida IMoboru (3^ fjL , Shma mibun hd shi knk'/ 

>^^|T6kyo 1943), p. 130 et suiv. 

49 - Le cas de .Bi ^ , par exemple, §galement etudie par Shirakawa Shizuka 

(cf. Kdkotsu kmbun gaku ronsd, VI, p. 63 et suiv.) est tout-^-fait semblable, 

et s'll n'a pas ete ici associe aux cas de Zheng et de Que"^ , e'est que la 
documentation epigraphique concernant le cas de Bi n'est pas toujours aussi 
nette, et se trouve done moms susceptible d'exploitation theorique. De meme 

encore le cas de Su (cf. Shirakawa Shizuka, Kdkotsu kmbun gaku ronsd, 
VII, p. 1 et SUIV.), encore plus mal present^ par la dcx:umentation existante 
Pourquoi dans tous ces cas un nom individual a-t-il ete substitu^ au nom de 
lieu primitif ^ D'abord, il se peut que dans certains cas le toponyme n'ait pas 
existe , ensuite, nous avons vu que les noms individuals pouvaient eux-mdmes 
avoii ete tires de toponymes, et ceci explique peut-etre que le genie local 
d'abord choisi comme patron personnel du personnage charge de dir'ger 
I'lnstallation d'un sous-groupe de la communaute Yin dans un endtoi deter- 
mine, ait et6 substitue comme puissance tutelaire de la nouvelle ma'so i terri- 
toriale au genie autochtone, considere comme moms puissant et evince par 
la nouvelle entite appel^e d'ailleurs. 
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cjuc ccriains noms dc maisons Icrritorialcs sc relrou\ent dans des ins- 
criptions dc ptViodcs dillcrcntcs, la plupart dVntrc cu\ ncanmoins nc 
sc rattachcnl qu’a unc sculc pcriodc ; ct ccla promc, contplc icnu dcs 
lacuncs dc la dt>tunicntation, quc Ics s(»us-i»roupcs dc Tcthnie Vin 
ctaicnt ctabiis non pas commc dcs clans, dont Ics noms sc scraicnt 
pcrpciuds indclinimcnl, inais <*ommc dcs communautcs locales, donl 
Ics noms changcaicnl lorsqu’cllcs tHaicnl < onlrainlcs <lc passer d'un 
lieu a un antic, a la suite d’unc inondation par cxcmpic (30). 

Au terme dc cette cxploraiitin dc Tonomastique Vin il convient dc 
sc dcniiindcr si, du fait dc scs nombrcuscs ambiguites cmpcchant la 
plupart du temps dc sasoir, cn presence d’un nom propre, si cclui-ci est 
un mini dc lieu ou un nom tie personne, ct duns cc dernier cas s’il s’agit 
d’un nom indi\iducl ou d’un nom dc cc>llecti\itc\ cctlc tinomastiquc nc 
lournit pas unc base trop inccrtainc pour ctre cxploitcc sans risque 
dc mepriscs. Apres asoir minutieusement considcrc tons Ics aspects 
dc la tjuestion, a propos des problemes dc chronolt>gic, Zhang Bing- 

({uan rcpotid (31) tjuc seulcs deux classes dc noms propres 

sc presentent asse/ clairement pour pouvoir fairc robjcl d’anahscs 
sulTisammcnl surcs : d'unc part cclle dcs appellations posthumes, 
d’autre part cclle dcs m>nis dc de\in, dc latjuclle justcmcni nous nc 
sommes [)as sortis pour etablir tjuc I'anthropons mic Vin ctait caractc- 
riscc par ['absence dc piitronsmes proprement dits. 

Hn tlchors dc cc ladre strictement limitc, des htimonymies dc 
toutes sortes rendent circtti\cmcnl Ic terrain ties noms propres bicn 
trop mousant pour sc preter a dcs jalonncmcnts chronoltjgiqucs plus 
dctaillcs. .Vussi lorstjuc Jao I'sung-I, dans son grand travail sur Ics dev ins, 
sc donne licence dc rap{)rochcr des noms dc personne bicn taractcriscs, 
ligurant dans Ics lorniulcs prcliminaircs dcs oracles ou cn signature dcs 
inscriptions apophv saircs, [curs htmionvmes rclcvcs dans Ics formulcs 
orat ulaircs proprement dites, il augmente considcrablcmcnt la richesse 
dc son dossier, mais au prix d’un notable tHargisscmcnt dcs marges 
d'indctcrniination avee Icsqucllcs il Taut compter. Scs tontlusions 
d’aillcurs, ramcnant a la lt*rc pcriodc, telle pour laijucllc Ics noms 
propres sont Ics plus nombreux cn raison dc la plus grande abondantc 


50 -- La tradition veut que les Shang aient accompli huit migrations avant I'acces- 

sion de Tang te Victorieux a la royaute (cf. Shujing, preface, ed. Sanshijing 
zhushu, p. 251-252), et ensuite cmq migrations encore avant leur instal- 
lation ^ Yin (cf. Shujing, preface, ed. Shisanjing zhushu , p. 301). Si le centre 
rituel de I'ethnie a si souvent ete depiace, sans doute par suite des fluctuations 
du cours du Fleuve Jaune, a fortiori les sous-communautes devaient-elles 
frequemment changer d'lnstallation, pour des raisons naturelles ou strate- 
giques. 

51 — Cf. Zhang Bingquan, Xiaotun Ymxu wenzi, Bingbian, Shang, I (Taibei 1957), 

p. 12 
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des documents, une proportion encore plus forte de devins connus, 
pretent quelque peu a un confusionisme inquietant (52). Cependant, 
lorsqu’il ne s’agit plus de calculs de chronologic, mais seulement de la 
lecture sociologique des donnees de I’onomastique, les ambigui’tes de 
ces donnees sont elles-memes riches d’enseignement pour autant qu’elles 
se presentent principalement comme des ambigui'tes entre toponymes 
et anthroponymes. Une telle equivoque n’est-elle pas au fond la meil- 
leure preuve que le principe d’organisation de I’ethnie Yin etait local et 

non clanique (53) ? L’etymologie du caractere shi ^ , traduit par 

maison territoriale , va nous en fournir une demiere confirmation, tout 
en validant la traduction adoptee. 

Xu Shen donne du mot la definition suivante : 

«Shi est le nom donne dans la region de Bashufij ^ (c-i-d,du 
Sichuan actuel) au surplomb d’une falaise penchant de cote et menaqant 
de s’ecrouler. Le bruit de Tecroulement de ce surplomb s’entend a des 

centaines de h • Le caractere est de la classe des pictogrammes ; le 
trait oblique de droite est sa phonetique.» 

Pour le grand etymologiste Han le caractere shi deriverait du carac- 
tere shan lU montagne par renversement d’un quart de tour sur la 
droite ^ , d’ou viendrait I’idee d’eboulement ; la prononciation, 

notee par le quatrieme trait, additionnel ( Vi ), etant une ono- 
matopee. 

Duan Yucai » dans son commentaire, confirme cette 

leqon qui fait de shi un synonyme de shan montagne, et ajoute que le 
sens de nom de famille serait un sens d’emprunt attache primitivement 

au demonstratif shi ceci, duquel il serait passe a shi ^ montagne 
par glissement du a I’homophonie. De ce dernier point, le celebre 
commentateur Qing donne pour preuve I’interchangeabilite des deux 


52 — n ressort de I'ensemble de son ouvrage Yindai zhenbu renwu tongkao (Hong- 

Kong 1959), que quatre-vingt un devins sont classes par lui dans l'6poque de 
Wu Ding, ce qui paraft quelque peu excessif. 

53 II ressort de la seconde partie du travail de Ding Shan, qui est une analyse 
des noms propres Yin (cf. Ding Shan, Jiaguwen suojian shizu ji qi zhidu, 
Pekin 1956, p. 59 ^ 159), que la plupart de ces noms propres se retrouvent en 
geographie historique comme noms de lieux. En cela I'onomastique Yin se 
distingue fort bien de I'onomastique Zhou, qui se prolonge dans la tradition 
ult6rieure, inversement, surtout par des noms de families, meme dans le cas 
de toponymes originels, lesqueis, apres avoir 6t§ des noms d'apanage, devien- 
nent souvent des patronymes de clans. Rien n'illustre mieux I'opposition 
entre la structure clanique de la societe Zhou et la structure geographique des 
ramifications de I'ethnie Yin. 
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caracteres shi ceci et shi montagne (au sens de nom de famille) dans 
I’epigraphie Han. 


Cette doctrine a ete renversee il y a une trentaine d’annees par Guo 

Moruo, qui a demontre de faqon decisive que les caracteres shi ^ mon- 

tagne et shi cect eiaient en realite des doublets du mot cuillere, le 

premier se ramenant a une variante de bi fci , terme designant une 
cuillere pointue et a manche incurve, le second a une variante de 

shi . terme designant une louche ronde a manche droit (54). 


Reste a savoir, ce sur quoi Guo Moruo ne s’explique pas, comment 
du sens de cuillere s’est operee revolution aboutissant au sens de nom 
de famille. Or, et c’est ici que I’et> mologie de Xu Shen, quoique super- 
ficielle et inexacte, reprend une valeur indicative, ii semble bien qu’entre 
le sens primitif de cuillere et le sens derive au second degre de nom de 
famille, se situe un sens derive au premier degre, celui d'elevation, et 
plus particulierement d’elevation de terre. En effet, puisque le sens de 

nom de famille est encore commun a shi ^ variante de bi If. et k 

shi ZF variante de shi ainsi que I’atteste I’epigraphic Han, il a du 
s’etablir sur une couche de derives restes synonymes de chacun des 
doublets. Or, de la comparaison des deux families de mots apparentees 
a chaque doublet, il ressort que les synonymes derivant les uns d’un 
doublet, les autres de I’autre, participent tous d’une seule idee com- 
mune : celle d'elevation, et plus particulierement d' elevation de terre. 


Ainsi le caractere shi variante de shi%^ augmente du radical main 


signifie lever ti augmente du radical tete signifie front ti 

L 

augmente du radical terre ou du radical pente signifie talus dt y ^ - =s 

quant au caractere shi ^ variante de bi , augmente du radical 
( split il signifie tertre (du dieu du sol) » augmente du radical 

pierre il signifie rocher zhi » et, comme I’autre, augmente du radi- 
cal terre ou du radical pente il signifie talus 


Si les doublets shi ont pu indistinctement etre pris au sens de nom 
de famille, et de famille, c’est que d’abord ils avaient indistinctement 
servi a designer le talus, le tertre sur lequel etait groupee la collectivite 


54 — L'6tude de Guo Moruo figure dans les travaux dont il est I'auteur rassembl^s 

sous le titre Jinwen yushi zhi yu iJn- i, (1932), mais elle 

a §te consultee pour le present travail a partir des extraits qu'en a reproduits 
Li Xiaoding dans Jiagu wenzi jishi (Taibei 1965), VIII, p. 2679-2681 . 
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dc c uractcrc csscnticllemcnl It/cal a\anl primitivcmcnt la fonction ()rt>a- 
niquc qui sera ullcricurcnient cclle du clan: Quo ni Pun ni rautre dcs 
<l<)ul)lels ne soil ompl(>\ c a\ct ce sens flans les inscriptions oraculaire.s, 
c< >11 Irai remen t a ce fju’avan tru Dint* Shan, signilie simplenient qu'a 
I’epoque ^’in Ics m(iis(Jii\ tcrriloruilcs sc constituent seulenient dc 
fat to, sans etre tres precistMiient dtdinies par les institutions. A mesurc 
f}uo leur statut de\iendra plus strictement regie, f[uc la recfinnaissance 
tie thacunc d’enire dies dependra plus rigtiureusement d’un acte ro\ al 
de fondation, dies sc transiornieront cn inaisoiis .scijjncurudc.s , en mcme 
temps (jue s’organisera la f'eodalite propiement dite. 

)usc|ue la les maisons lerritoriales N in ne sont fine les points 
trimplantation spontanee dc I'ethnie dans la grande plaine du l-'lcu\e 

Jaune, sur les hauteurs \hi ^ oii dies sc trouxaient rdatixement a 
Tahii lant des inontlations que des agiessions de leurs ennemis. Leur 
nomlire est dif'titile a tAaluer a truxeis les inscriptions, puisqu’il est 
souvent impossible de distinguer un nom de tollectixite d’un nom 
indixidud. Ding Shan I'estimait a plus de <leu\ cents La piupait 

se composaienl sans doute d’une ejuarantaine de I'ox ers agglomeix's 
autour cl'une construction communautaire, a cn juger par ce que 
rarcheologie a pit mettre ii [our dans de noinbieu\ sites d'epoque (.">(>). 
Ce cjui retient de ne les considc'rcr cjue comme de simples xillages de 
pcuplemenl plus ou rnoins hetcaogene, e’est que la conscience de la 
c onsanguinite 'tin dexait etre partout partic uherement lenlorcc/e p.ir 
les principes de ia religion ancestralc-. Ca'pendant, Ic culle .uuestial 
cUait centralise, e\erce pout toute rethnie a la Clour par le roi, a I'es-c lu- 
sion, au moins justju'a une epocjue assev taidixe, de tout autre culte 
lamilial p.uticulier sinon luneratre. Ou done les maisons territoriales 
pouxaient-elles tiouxei Lexpicsston de leui pai tic ularisme relatil .LSui 
un pi. in cliffc'rent cle cdui de l.i religion dc's .uuc'lu's : lc‘ plan des ciox.in- 
c es be.iuc ouj) plus mxsterieuses au\ gcanes des lieus. non .issimilc's .'i 
des esprits ancestr.iux. 

La tiace dc tellc's ciox.incc's sous Ic‘s ^ in e\isie, c ommc‘ I'a inontic’ 
llax ashi .\Iin.io (*> 7 ), dans uiu* catc^goiie de documents encore nial 


55 - Cf. 0\n%Shan, Jtaguwen suopan shizu j! qi shiclu (Pekin 1956), p 32. 


56 - 


57 -- 


Cf. Kwang-chih Chang, The Archeology of Ancient Ch/tw (New-Yotk, 1963), 
p. 62-64 A vrai dire, ia description citee ici en refeience concerne un site de 
type Yangshao, mais les memes modal ites d'organisation des communautes 
locales sont restees fixees sans evolution jusqu'a I'epocjue Ym incluse (cf 
meme ouvrage, p. 137) 


Voir I'aiticie de Hayashi Minao 




patu clans le no 39 du T6hd 


gakuho (Kyoto, mars 1968), sous le titre In-Shu jidai no zuz6 ktgo ^ 
3^ ^ ^ ^iiC^auquel ce qui suit doit beaucoup 
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cluc’idcs ;iuj()urd'’hui : U*s martjucs ^rruxccb siir bron/.c’. L'esamen dc ccs 
marques achcxcra dc nous rcnseii»ner sur I’or^anisaliim de I’cthnie, 
d’abord en eompictant notie information sur les maisons lerrilorialcs, 
mais aussi en dexoilanl PeNistenee de sous-groupes d’un autre genre, 

auxquels cst applique a Tcpotjue le mot -« , dans un sens cependant 

lort cloignc de celui dc clan qu’il prendra sous ies Zhi>u, sous-groupes 
que nous appcllcrons les corporations Vin. 

Les marques des bronzes Vin, dont il a etc queslu)n (58), figurent 
tantot seules sur des pieces qui ne portent pas d’autre inscription, tan- 
tot a la fin, ou plus rarement en tete, d’un texte inscrit. Klles sont soit 
simples, soit composces de plusieurs monogrammes. Chaque mono- 
gramme esl lui-meme forme d'un ou plusieurs elements correspondant 
chacun a un caractere chinois, caracteie tjui cependant n’est pas toujtjurs 
facilement reconnaissable cai sa gravure est ici executee dans un st> le 
particulier, delibtVemenl pictographique et tres enjt>li\e ; en t>utre, ces 
elements sont souvent imbriques les uns dans les autres au lieu de se 
suivre lineairement comme dans recrilure courante. Du moment cju’une 
piece Vin est inscrite, il est exceptionnel qu'elle ne porte pas une 
marque ; cependant, marques et inscriptions n'existent guere que sur 
les bronzes de la fin de la d> nastie, encore qu’une marque assez in.so- 
lite ait etc decouverte sur une poterie exhumtV dans un site du debut 

dc I’cpoque Shang louille en 1963, celui d’Kiiitou a une 

dizaine de kilometres a I’esl du chef-lieu de canton de \’anshi 
dans la province du Henan (59). RelevcVs egalement en grand nombre 
au debut de Fepoque des Zhou occidentaux, sur des pieces consi- 
derces de ce fail comme emanant de membres de I’elhnie Vin rallies 
a la nouvelle rovaute, les marques disparaisscnl ensuite assez vile, et 
il n’en subsiste plus que de tres rares exemples sur les bronzes de 
Fepoque des /^?intcmp\ ct automnes. 

-Mors tjue le nt)mbre des inscriptions sur bronze ordinaircs recen- 
sces comme datant des ^'in nc“ s’eleve (ju'a environ deux mille cinq 
cents (60), il existe (pielque qualre mille bronzes connus porlanl des 


58 — Cf. supra, p.144 

59 — Cette pi^ce, publiee dans la revue Kaogu (1965, no 5, Planche 111), est citee 

et reproduce pat Hayashi Minao dans son article (cf T6hd gakuhd, no 39, 
p 94-95). 

60 — Ce chiffre r^sulte de la somme approchee des 755 inscriptions publiees par 

Luo Zhenyu dans ie recueil Yinwen cun (Pekin 1917) et des 1667 inscrip- 
tions publiees par Wang Chen dans son Xu Ymwen cun (P§kin 1935). Wlais 
une grande incertitude regne sur les datations des bronzes de la fin des Yin 
et du debut des Zhou. 
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marques (61). Ces marques se repartissent, mais tres inegalement, 
en sept a huit cents types differents (62). La marque la plus frequente 

est celle qui est connue sous le nom de xizisun ^ selon la 

lecture, partiellement fautive, qu’en avait donnee Lii Dalin 
au Xle siecle. Kaizuka Shigeki I’a relevee cent soixante-dix fois dans les 
recueils d’inscriptions Yin compiles par Luo Zhenyu et Wang Chen (63). 
Tres frequentes egalement sont les marques composees avec le carac- 

tere ya HE . Mais il y a beaucoup de marques qui ne sont connues 
qu’a un ou deux exemplaires. 

S’agit-il d’attributs individuels, comme I’indiquerait le fait que 
la plupart des marques n’apparaissent que sur tres peu de pieces chacune, 
et comme le pense Jao Tsung-I entre autres (64) ?Ou s’agit-il d’attributs 
collectifs, ainsi qu’il semble a ne considerer que les quelques marques 
repetees a de tres nombreux exemplaires, et, dans ce cas, de collec- 
tivites de quelle nature ? De clans familiaux, puisque les pieces marquees 
sont dediees a des ancetres, ainsi que le pense Hayashi Minao (65) ? 
Pour en juger, il est necessaire de reconnaftre d’abord de maniere plus 
precise la finalite du marquage des bronzes. 

Lorsqu’en 1930 Guo Moruo voyait dans les marques Yin des 
traces residuelles de totemisme (66), bien qu’en se referant de maniere 
assez hasardeuse a une categorie de faits dont il n’a jamais ete possible 
de trouver la trace veritable dans la Chine archaique (67), au moins 
posait-il la question en termes adequats. Il faisait apparaitre le marquage 


61 - Ce chiffre est donnie par Hayashi Minao (cf. T6hd gakuhd, no 39, p. 46). 

62 - Estimation de Hayashi Minao (cf. T6hd gakuhd. no 39, p. 105). 

63 - Voir I'etude specialement consacree a cette marque par Ogawa (= Kaizuka) 

Shjgeki dans le T6h6 gakuhd no 9 {Kyoto, octobre 1938), p. 57-111 ou la 
lecture xizisun de Lu Dalin est rapportee entre d'autres (p. 81 ) . 

64 — Pour Jao Tsung-I, en effet, les marques composees sont faites de I'association 

de plusieurs marques personnelles. Cf. Yindai zhenbu renwu tongkao (Honq- 
Kong 1959), p. 809. ^ 

65 — Cf. Tdhd gakuhd, no 39, p. 101. 

66 - Cf. Guo Moruo, Yinyi zhong tuxmg wenzi zhi yijie 

(paru dans le recueil Yin Zhou qingtongqiming yanjiu^^^'^^^^ 

^^kin?94^ p ^68-69°^' ^oi^Skao 

®s^ ^ iiJste titre par Shirakawa Shizuka (cf. Kodai in 

teikoku.puhUe sous la direction de Kaizuka Shigeki, Tokyo 1957 p. 297) a 
la these des marques comme signes totemiques. 
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des bronzes rituels non pas comme un marquage patrimonial, attestant 
leur appartenance soit a un tel individu, vivant ou decede, soit a telle 
collectivite, familiale ou non, mais comme un marquage magique, 
garantissant I’efficacite surnaturelle des actes liturgiques auxqueis ils 
servaient, et opere d’ailleurs avec des signes differents de ceux de Tecri- 
ture courante. Ce qui restait obscur dans I’interpretation de Guo 
Moruo, a savoir I’articulation exacte de cet usage Yin sur des faits 
proprement chinois, a ete excellemment elucide par Hayashi Minao ; 
non sans que cet auteur, cependant, faute peut-etre d’avoir reconnu ce 
qu’avait de valable un point de vue digne d’etre retenu malgre la fragi- 
lite de la these du totemisme, ne revienne finalement, de fa^on incon- 
sideree, a traiter les marques comme des indicatifs d ’appartenance, et 
d ’appartenance familiale. 


L’idee extremement judicieuse de Hayashi Minao fut de chercher 
une explication, a defaut d’aucun texte canonique concernant expres- 
sement les marques, a partir des indications tres detaillees que les 
rituels Zhou donnent en revanche sur les drapeaux. Ces indications 
revelent en effet le caractere magique de I’emblematique chinoise, dont 
il est des lors permis de penser que Farmorial des bronzes est simplement 
une forme plus ancienne. Voici comment le Ritualiste expose I’armo- 
rial des drapeaux, a I’article du Zhouli concernant i’officier qui en est 

charge, appele sichang mai'tre des insignes : 

«Le maitre des insignes est responsable des neuf drapeaux spe- 
cifies quant a leurs noms et leurs emblemes, et dont chaque espece est 
attribuee a qui de droit pour I’execution du service de I’Etat. 

« Le soleil et la lune forment Yinsigne chang (stricto sensu) ; 

«Les dragons enlaces forment Vetendard qi 

«L’etoffe toute unie (rouge) forme la banniere zhan^^ ; 

«L’etoffe bariolee (des six couleurs) forme Yembleme wu ^^fstr/c- 
to sensu) ; 

«L’oiseau a queue courte et I’oiseau a queue longue forment le 

pavilion yuTj^ ; , ^ 

wL’ours et le tigre forment le drapeau qi (stricto sensu) ; 

«La tortue et le serpent forment \t f anion zhao ; 

«Les plumes entieres forment le pennon sui 


«Les plumes tronquees forment Yenseigne jing^^ . 

« Arrive le moment de la grande revue (des armees) de I’Etat, (le 
maftre des insignes) assiste le grand marechal en disposant les drapeaux 
et les emblemes :pour le roi il dresse le grand insigne ;pour les seigneurs 
il dresse les etendards ; pour les hauls dignitaires il dresse les bannieres ; 
pour les officiers de tout rang il dresse les emblemes {stricto sensu) ; 
pour les gouverneurs des villes il dresse les drapeaux {stricto sensu) ; 
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pour It'S t'hcfs dcs cjintons il dressc Ics pa\'iIU)ns ; pt)ur Ics chefs dc pro- 
vinces e\tra*mctropoHtaines ii dresse les fanions ; le char de route porte 
le pennon et le char de campagne porte I’enseigne. 

«Tt)Us (Ics drapeaus) portent (en outre) dessinc leur symbole 
prt)pre : ceux des departements de I’administration portent chacun le 
symbole de la function du departement ; ceux dcs circonscriplions 
portent chacun le symbole de la circonscription ; ceux des maisons 
(apanagees ou infeodees) portent chacun le symbole du titre de la 
maison. 

tt'I'outes les fois qu’a lieu un sacrifice, (le maftre des insignes) 
dresse pour chacun son drapeau. 

«Lors des assemblces rcunissant les hotes (du dehors de la Ct)ur), 
il fait dc meme, et il dispose deux enseignes en porte d’entree. 

«lajrs des grandes ceremonies funebres, il prepare I’enseigne 
inscrite de la ft)rmule nccrt)logique ; il etablit en bon ordre les enseignes 
pt>rtecs par les chars, et la procession des funeruilles se fait dans le 
meme ordre. 

ttToutes les fois que les armees sont appelees en ser\ice, il dresse 
les enseignes et les drapeaux. \'enu le moment de con\t>quer le peuple, 
ii dispose le drapeau, puis rabaisse. 

«II procede de meme lors des chasses. 

«Tt)Utes les fois qu’a lieu un tir a I’arc, il prepare I’enseigne qui 
distinguera celui qui aura touche au but. 

«i\ chaque saison de I’annee il pourvoit au renouxellement des 
enseignes. » (68) 

Il est clair que ce que representent au premier chel les emblemes, 
ce n’est pas telle ou telle autorite, tel ou tel ct)rps constitut\ dont ils 
seraient seulement les signes distinctifs, mais les puissances qui patron- 
nent my sterieusenient ces autorites tm ces corps constitucs, rendanl 
elficaces les operations effectuees par ceu\-ci ii condition Cjue soient 
obser\ces les formes rituelles. Dans les sacrifices, les funeruilles, les 
assemblees, le tir a I’arc, les revues, la guerre, la manipulation des 
drapeaux ne reste toujours du ressort du meme sptVialiste que parte 
que, plus encore que de signaux de commandements, il s’agil de mani- 
pulations magiques faisant entrer en jeii les puissances in\isibles. I/em- 
blematique chinoisc ne coniporte pas seulement deux tennes, sigmtiani 
d’une part et signific d’autre part, mais trois : le signiliant rejrresenle 
essentiellement un signific par excellence, puissance mystcrieuse qui 
double invisiblement I’attributaire du drapeau, et accessoirement 
seulement cet attributaire, qui n’est que le co-signific tri\ial de I’autie. 
.-\utrement dit, I’embleme est scmeiologiquement a deux faces, le 
signific veritable se lisant a rendrt)it tandis que le co-signifie ne se lit 
qu'a I’envers. 

68 -- Cf. Zhouii, §d. Sanshijing zhushu, p. 998-1003. 
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Ceci se projette de maniere frappante dans I’histoire etymolo- 

gique du mot qui signifie embleme en chinois, le mot wu . Dans 
son acception usuelle, wu designe egalement les etres en general, 
comme dans I’expression wanwu les dix-mille etres, c’est-a-dire tons 
les etres de I’univers. Or, en langue classique, la graphie qui sert a I’ecri- 
re prend le radical du boeuf, et signifie encore le baeuf, ce qui a fait 
commettre par Xu Shen une grave meprise sur I’origine du caractere. 
«Wu, ecrit-il dans son Shuowen jiezi, ce sont les dix-mille Btres ; le 
caractere derive de celui du bceuf, avec I’element de droite comme 
phonetique, car le boeuf est un etre considerable ; le decompte des 
mouvements du Ciel et de la Terre part (d’ailleurs) de Vetoile du baeuf 
tire par le licou (= Altair)». 

En realite, comme I’a montre Li Xiaoding ^ (69), I’ele- 

ment essentiel du caractere n’est pas le radical du boeuf, mais la phone- 
tique wu ^ (^-^ )• Cette phonetique est le pictogramme d’une houe qui 
s’enfonce dans la terre, ce qui donne le sens premier de terre labouree, 
et ensuite le sens derive de champ strie, de fond bariole. L’adjonction 
du radical du boeuf ne conduit pas au sens de boeuf tirant la charrue 
comme on pourrait croire, car ce caractere est beaucoup plus ancien 
que I’usage de la charrue tractee, mais au sens de bceuf a la robe tache- 
tee, de telle sorte que cette graphie composee, prise par metonymie 
comme synonyme de la graphie originelle pour ce qui est bariole, a 
evince celle-ci dans I’acception indiquee. Or, c’est de wu bariole que 
derive directement wu embleme, a partir de wu (stricto sensu) dra- 
peau compose de bandes de couleurs differentes, qui a d’ailleurs pour 
paiallele wu fanion marquant I’emplacement de tir au tir a I’arc, vrai- 
semblablement parce que ces fanions etaient faits de bandes d’etoffe 
diversement colorees. Puis de wu embleme se fait le passage a wu 
entites mysterieuses signifiees par les emblemes, telles que celles que le 
grand maftre de la musique sait convoquer magiquement en modulant 
comme U convient les melodies rituelles : 

«... Avec une seule modulation il appelle les entites a plumage 
et les esprits des fleuves et des lacs ; avec deux modulations il appelle 
les entites a peau nue et les esprits des monts et des bois ; avec trois 
modulations il appelle les entites a ecailles et les esprits des talus et 
des tertres ; avec quatre modulations il appelle les entites a pelage et 
les esprits des vallons et des steppes ; avec cinq modulations il appelle 
les entites a carapace et les esprits de la terre ; avec cinq modulations 
il appelle les entites a forme ancestrale et les esprits du ciel.» (70) 

69 — Cf. Li Xiaoding, Du qi shi xiaolu (Zhongyang yanjiuyuan lishi yuyan yan- 

jiusuo zhikan, XXXV, Taibei 1963), p. 44. 

70— Cf. ZhouH, art. Da sfyue ^ (^d. Sanshi/fng zhushu, p. 807-808). 
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Enfin de wu entites mystitieuses I’evolution aboutit a wu tous les 
etres de I’univers, co-signifies triviaux des precedentes. 

Cependant, le texte du Zhouli expose qu’etaient representees sur 
les drapeaux deux categories de symboles : d’une part des symboles 
generaux, communs a tous les drapeaux d’une meme classe, le soleil 
et la lune pour les insignes du roi, dragons enlaces pour les etendards 
des seigneurs feodaux, la couleur unie (de la dynastie) (a savoir le rou- 
ge) pour les bannieres des hauts dignitaires, le bariolage des six couleurs 
pour les emblemes des officiers, etc... ; d’autre part des symboles 
particuliers propres a tel ou tel departement administratif, a telle ou 
telle circonscription, a telle ou telle maison infeodee ou apanagee. Les 
premiers etaient naturellement des symboles de puissances majeures, 
regissant des ordres entiers de I’univers, les seconds des symboles de 
puissances mineures, regissant seulement tel ou tel secteur du monde. 
Par analogie, I’armorial des bronzes peut etre considere comme compose 
de la meme faqon d’emblemes de deux sortes. Le decor general des 
pieces figure d’abord, lui aussi, des puissances mysterieuses univer- 

selles. Interroge sur les neuf tripodes fondus par Yu ^7 le Grand, 

Wangsun Man JE , grand officier de la Maison royale Zhou 

repond ceci : ^ 

« Autrefois le pays des Xia ^ possedait la vertu. Les pays loin- 

tains dessinerent pour lui les entites mysterieuses wu . II se fit 
offrir du metcil par les gouvemeurs des neuf provinces, et fit fondre sur 
des tripodes les symboles de ces entites. Le fait que les cent entites 
fussent ainsi representees au comp let permit au peuple de connaitre les 
bons esprits et les mauvais genies. Des lors le peuple penetra au milieu 
des fleuves et des lacs, des montagnes et des bois sans rencontrer rien 
de nefaste, sans que les genies des montagnes et des eaux puissent le 
surprendre. Par la put s’etablir la Concorde entre le monde d’en haut et 
le monde d’en bas de maniere a recevoir les graces du Ciel.» (71) 

Sur les bronzes Yin et Zhou le motif typique du Taotie.^"^" 
n’est-il pas la representation magique des cents entites mysterieuses en 
une seule ? Symbole universel, le Taotie, en effet, est forme des comes 
du boeuf, des oreilles de I’elephant, des griffes de I’oiseau, de I’oeil de 
I’homme, de la crete du dragon (72). 


71 


72 


Cf. Zuozhuan, h la 3e ann4e de rdgne du due Xuan {ed. Shisanjing zhushu , 
p. 866-867). 

Voir r^tude consacr4e au Taotie par Tan Danjiong y^sous le 

titre Taotiewen di goucheng dans le volume hors sene 

no 4 {Studies presented to Tung Tso-Pin on his 65th Birthday) du Bulletin de 
V Academia Sinica (Section d'Histoire et de Philologie), Taibei 1961, p. 271 
et suiv. 
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Distinctes de la symbolique generale du decor, les marques spe- 
ciales sont homologues aux symboles particuliers figures sur les dra- 
peaux. Hayashi Minao a releve une divergence significative des commen- 

tateurs anciens sur le point de savoir si ceux-ci etaient dessines hua , 
ainsi que le stipi^ Particle du Zhouli relatif au maitre des insignes, ou 

bien ecrits shu ainsi que le stipule Particle du meme ouvrage relatif 

au grand marechal. Pour Du Zichun ces symboles devaient 

etre les noms des titres ou des functions lisiblement ecrits pour per- 
mettre Pidentification des morts sur les champs de bataille, et le terme 
hua dessine serait a prendre au sens de tracer des caracteres courants ; 
mais selon Zheng Xuan il y avait des symboles dessines, qui differaient 

des ideogrammes courants par un trace en volutes yunqi ^ ^ (73). 
N’est-ce pas qu’en realite ces symboles etaient des graphismes inter- 
mediaires entre Pecriture et le dessin, precisement tels que ceux qui 
caracterisent les marques des bronzes Yin ? Parmi ces marques, Hayashi 
Minao a releve par exemple vingt-quatre representations d’animaux 
purement pictographiques, du dragon, du phoenix, du belier, du tigre, 
de Pelephant, de la grenouille, de la tortue, du scorpion, etc... (74), 
qui font penser aux genies a plum^e, a pelage, a ecailles, a carapace 
dont parle Particle du Zhouli relatif au maitre de musique, ou aux 
entites zoomorphes decrites dans de nombreux passages du Shanhaijing. 
Mais la symbolique des marques peut etre beaucoup moins claire. 
Hayashi Minao pense, non sans raison, que certains graphismes mys- 
terieux purement lineaires, en forme de tirets, de croix romaine ou de 
croix de Saint-Andre, de chevrons, a rapprocher notamment des hexa- 
grammes du Yijing, sont aussi des symboles d*etres fantastiques (75) : 
les Chinois ont toujours ete tres attentifs aux zebrures ou autres motifs 
lineaires des fourrures ou depouilles d’animaux divers, aux traces de 
leurs empreintes, qui ont du etre pris comme emblemes des esprits 
incames par ces animaux, comme le confirme le fait que le mot wu 
embleme signifie premierement stries. De tels motifs en stries seraient 
meme ceux des symboles les plus anciens, de sorte que les decors li- 
neaires des poteries prehistoriques pourraient s’interpreter comme les 
prototypes des marques des bronzes. Inversement certaines marques 
sont aisement reconnaissables comme des ideogrammes seulement 
legerement transformes. II faut se garder de les interpreter au pied de 
la lettre. L’ideogramme hou marquis^ par exemple, ne doit-il pas, 
comme marque, etre interprete comme une autre formulation du sym- 
bole des dragons enlaces reserve selon le Zhouli aux etendards des 


73 — Cf. Hayashi Minao, T6h& gakuhd, no 39, p. 20. 

74 — Cf. Hayashi Minao, T6hd gakuhd, no 39, p. 27-29. 

75 — Cf. Hayashi Minao, T6h6 gakuhd, no 39, p. 15-17. 
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marquis ? A partir de cette derniere question les analyses de Hayashi 
Minao, qui avaient etc jusqu’a ce point suivies a peu pres telles quelles, 
doivent etre remises en cause parce qu’elles ne tiennent pas compte de 
I’ecart separant une formule emblematique d’une formule d identi- 
fication pure et simple, autrement dit d’une formule anthroponymique. 
Dans une marque, le monogramme correspondant a un titre n’est plus 
un titre mais I’embleme qui figure la puissance occulte dont dependent 
specialement les porteurs de ce titre. Un tel element doit done etre 
considere en lui-meme, et non comme un simple affixe des autres 
monogrammes auxquels il est eventuellement, mais pas necessairement 

associe. C’est d’ailleurs la raison pour laquelle sa place, dans une marque 
composee, n’est determinee que par des raisons d’equilibre graphique, 
equilibre parfois instable entre des graphies difficiles a embofter et dont 
les positions reciproques peuvent varier, I’une se trouvant tantot au- 
dessus, tantot au-dessous, tantot a cote de I’autre, sans que^fcoBdisposi- 
tions puissent etre inferees, ainsi que fait Hayashi Minao, des conclusions 
de principe du point de vue de I’onomastique (76). 

Mais cet auteur en arrive a considerer les marques exactement 
comme des signatures. II les classe done en noms de lieux servant de 
noms de personnes, en noms de devins, en noms de personnages titres 
de diverses categories, puis, seulement pour une classe residuelle intro- 
duite de faqon assez incoherente apres les autres, en noms de puis- 
sances spirituelles ou assimiles. Et, comme il arrive qu’une meme meir- 
que soit apposee sur des pieces apparemment dediees a un meme 
ancetre appele pere sur I’une, grand-pere sur I’autre, il en conclut que 
ces signatures, identiques sur plusieurs generations (77), sont des noms 
de famille plutot que des noms individuels ; conclusion qu’il generalise 
a I’ensemble des noms de personne Yin et en particulier, on I’a vu, aux 
noms des devins (78). 

Dans le cadre d’une telle interpretation, les marques composees 


76 — Hayashi Minao se fonde sur le fait que le titre zi peut §tre dans les mar- 

ques inscrit soit au-dessus, soit au-dessous du m§me nom propre, pour ddnier 
que la place d'un nom propre soit avant, soit aprds le titre zi. en epigraph ie, 
determine ce nom propre comme toponyme ou nom individuel ; et il donne 
queiques exemples d'inversion des positions relatives du titre zi et du nom 
propre (cf. T6h6 gakuhd, no 39, p. 63-64). II est vrai que, pour reprendre le 
premier de ces examples, dans I'inscription no 38 du recueil de Yu Shengwu, 
Shang Zhou Jinwen iuyi (Pekin 1957) le titre zi est placi au-dessus du nom 

propre Gong ^ , alors que dans I'inscription no 525 du meme recueil, le 
titre zi est plac6 au-dessous du m§me nom propre Gong ; mais, dans I'ins- 
cription no 122 du meme recueil, le titre zi est cette fois place & droite du 
nom propre Gong. 

77 — Cf. Hayashi Minao, T6hd gakuhd, no 39, p. 13. La remarque en avait d6jS 6te 

faite par Guo Moruo dans son ^tude sur les marques des bronzes. 

78 — Cf . supra, p. 
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de deux, trois, quatre monogrammes posent un problcme insoluble, car 
elles sont trop nombreuses pour pouvoir etre toujours considcrees, ce 
qui est I’opinion deJaoTsung-I,comme emanant de plusieun personnes 
associees pour la fabrication d’une meme piece, mis a part certains cas 
particuliers ou sont manifestement associes une femme et son epoux, 
ou plusieurs femmes. Hayashi Minao s’efforce done de retrouver dans 
chaque espece de marques composees un nom de famille compose, 
celui d’un clan forme soit par division d’un clan plus large, soit par 
fusion resultant de manages, sans que des hypotheses de ce genre, si 
compliquees qu’il les construise, cement jamais toutes les variantes 
existantes de la composition des marques (79). 

Que beaucoup de marques correspondent a des noms de personnes, 
e’est I’evidence meme. Mais des lors qu’un element d’appellation est 
transcrit dans I’ecriture de caractere magique specifiquement utiiisee 
pour les marques, sa valeur anthroponymique est en quelque sorte 
mise entre parenthese, et il devient Tembleme d’une puissance occulte 
dont est invoque le patronage. 

Ce patronage peut etre d’abord celui dont se reclame une cate- 
goric de personnages titres dont le titre, de hou 4^ marquis ou de 

zi prince ou de shi devin etc..., transcrit dans I’ecriture stylisee 
des marques, doit ^tre tenu pour xxn embleme anzilogue aux symboles 
que sont sous les Zhou les dragons enlaces pour les seigneurs feodaux, la 
couleur rouge pour les hauls dignitaires, I’purs et le tigre pour les 
gouvemeurs des villes etc... Un patronage personnel peut etre egalement 
invoque, et ce sera le sens des marques correspondant eventuellement a 
un nom individuel, dont la transcription stylisee a egalement valeur 
emblematique. Enfin, le patronage invoque peut etre celui d’une 
entite tutelaire d’une communaute, patronage principal de I’entite 
dont cette communaute est I’homonyme, mads aussi patronage secon- 
daire de tel ou tel autre genie revere par la meme commimaute. 

Dans une meme marque peuvent etre reunis plusieurs emblemes, 
non seulement si plusieurs auteurs se sont associes pour la fabrication 
de la piece marquee, mais parce qu’un meme auteur peut parfois in- 
voquer plusieurs patronages : patronage personnel de I’entite dont il 
porte individuellement le nom, patronage dont il peut se reclamer du 
fait de son titre, patronage divers dont il peut se reclamer du fait de 
son appartenance a telle ou telle communaute determinee. Rien n’intcr- 
dit de penser que d’autres patronages pouvaient en outre etre invoques 
sur la piece, au nom du dedicataire defunt. L’usage des emblemes etait 
assurement moins rigoureusement regie pour les bronzes que, selon le 


79 — Cf. Hayashi Minao, T6h6 gakuhd , no 39, p. 84 et suiv. 
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Zhouli, pour les drapeaux, dont la fonction etait naturellement diffe- 
rente. 

Ici doit etre envisage le cas particulier des pieces royales. A n’en 
pas douter, celles-ci devaient etre les plus nombreuses. Comment se 
fait-il done qu’aucune marque ne soit identifiable comme emanant du 
roi ? Le fait serait inexplicable si les marques etaient des signatures. 
En revanche, si les rnarques sont des emblemes, il se conqoit que le roi, 
sans utiliser d’emblemes particuliers, recoure seulement a la puissante 
emblematique generale du decor des bronzes, peut*etre caracterisee 
pour les pieces royales par certains traits dont la specificite a jusqu’ici 
echappe a I’attention des archeologues. 

Dans ces conditions, quels renseignements les marques peuvent-elles 
apporter ? Certainement aucune precision nouvelle sur I’origine et la 
nature des noms de personne, qu’elles refletent de maniere trop floue. 
Par contre, les marques donnent de la societe Yin, sous I’eclairage des 
croyances magiques, une image plus ou moins complementaire de celle 
qui se decoupe sous I’eclairage de la religion des ancetres. 

Ainsi, dans les marques se retrouvent de nombreux toponymes 
reperes dans les inscriptions oraculaires comme pouvant etre des noms 
de maisons territoriales. Cela n’apporte guere d’indices supplementaires 
susceptibles d’aider a lever les ambiguites dues aux homonymies 
entre noms propres qui sont purement noms de lieux et noms propres 
qui sont aussi noms individuels ou noms de communautes locales. 
Mais pour ceux de ces noms, vraisemblablement les plus nombreux 
quoiqu’indetermines, qui sont effectivement des noms de maisons 
territoriales, leur presence dans le contexte des marques, celui de toute 
la symbolique precedemment evoquee, signifie que I’appartenance a 
une meme maison territoriale se nouait au niveau des croyances ani- 
mistes aux genies locaux du genre des wu, les entites mysterieuses 
figurees par les emblemes. La conjonction de telles croyances animistes 
et des pratiques funeraires tendant a evoluer en culte ancestral prive, 
dont temoignent les bronzes eux-memes, ne surprendra pas : ce syncre- 
tisme est trop constant tout au long de la tradition chinoise pour qu’il 
soit utile d ’insister. 

Mais il y a plus. Les marques revelent I’existerice de certains grou- 
pes Yin constitues sur d’autres bases que les communautes purement 
territoriales. 

Telle est d’abord I’interpretation qu’appelle la plus notoire des 

marques, la marque dite xizisun Kaizuka Shigeki (80) a mon- 

tre en s’appuyant sur les textes des inscriptions qu’elle accompagne, que 


80 — Cf. Ogawa (= Kaizuka) Shigeki, T6h6 gakuhd, no 9, p. 78 etsuiv. 



STRUCTURES GULTUELLES ET STRUCTURES FAMILIALES 


231 


cette marque etait utilisee par les zi princes^ les xiaozi 'j' da- 

moiseaux et les xtaochen ■'J'* ^ pages. II ne s*agit done pas d*un em- 
bleme simplement de cat^orie definie par un litre, mais de I’embleme 
d’un corps constitue de personnages litres de plusieurs categories. La 
plupart des paleographes, avec Kaizuka Shigeki, estiment que ce corps 
constitue est sans doute le meme que celui qui est signale dcins les ins- 
criptions oraculaires sous le nom abrege de duozizu corps 

des princes (81). II s’agit non pas d’une maison territoriale shi ^ , 

mais d’une collectivite qualifiee de za . Ce mot designe les clans a 
I’epoque Zhou, mais sous les Yin il est employe dans des expressions 

telles que sanzu S. les trots corps, zvuzu les cinq corps, 

wangzu le corps royal, qui s’appliquent manifestement a des 

formations militaires comme i’attestent des inscriptions telles que celles 
de la piece Jia, 948 : . 

« Oracle du jour ..mu. Divination par le devin Yc sur ceci : 
Si ordre est donne aux trois corps... (lacune pour : sous le comman- 

dement de) Zhi Ji 'jjt. ^ — (lacune pour : d’attaquer) (le pays de) 

Tu -i- , recevrons-nous... assistance (des puissances transcendantes)?» 
celle de la piece Hou, xia, 42, 6 : 

«Or done le roi de nouveau commandera-t-il les cinq corps dans 

une attaque contre le pays de Qiang ?» 
celle de la piece Mingxu, 616 : 

«Le corps royal poursuivra-t-il les gens du pays de Li § a... ?» 


Le caractere zu est d’ailleurs le pictogramme d’un drapeau et d’une 
fleche, ce qui confirme clairement le sens etymologique de corps de 
troupe. Le corps des princes est done forme par enregimentement. 
II etait vraisemblablement compose de ceux des membres de la commu- 
naute Yin les plus proches du roi, et retenus aupres de celui-ci par des 
fonctions originellement essentiellement militaires. Precisement les 
vestiges des deux capitales successives de la royaute Yin, a Zhengzhou 
et Xiaotun, comprennent les restes de plusieurs edifices beaucoup plus 
imposants que des habitations ordinaires, et dont certains ont pu etre 
les logements communautaires d’un tel corps directement attache au 
service du roi (82). L’archeologie de Zhengzhou et de Xiaotun revele 


81 — Nous avons rencontre cette expression dans les inscriptions des pieces 

Qian, 5, 7, 7 et Qian, 6, 51, 6 pr6c6demment cities (cf. supra, p. 203, 

82 — Une trace de grand edifice a eti retrouvie dans Tangle nord-ouest de Tan- 

cienne capitate de Zhengzhou (Cf. Kwang-chih Chang, The Archeology of 
Ancient China, New-York 1963, p. 151), mais les vestiges les plus nombreux 
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en tout cas que ces capitales n’etaient nullement des agglomerations 
simplement plus nombreuses que les autres, mais des centres hau- 
tement organises (83), dont I’urbanisation s’est developpee par suite de 
I’extension des services, surtout religieux et militaires done strictement 
regies, du palais royal. Ainsi la croissance considerable de la msiison du 
roi, jusqu’a la taille d’une ville restant cependant planifiee sur le modele 
palatial, a entrafne, au sein de I’ethnie Yin, des regroupements d’un 
type nouveau, non plus commandes par les ramifications geogra- 
phiques de la communaute, mais par la segregation fonctionnelle de 
I’entourage royal. Dans la mesure ou cet entourage n’etait pas compose 
seulement de dignitaires et d’officiers appeles individuellement a leurs 
charges, mais de masses entieres de membres de I’ethnie retenus au 
service du roi, comme I’impliquent les dimensions des murailles de 
Zhengzhou s’allongeant sur deux kilometres du Nord au Sud et sur 
dix-sept cents metres d’Est en Quest (84), ont pu en effet se former a la 
capitale des corps particuliers, d’abord militaires, et pour cette raison 
appeles zu troupes, mais qui dans le cas du corps des princes au moins 
ont ensuite acquis une nature beaucoup plus consistante socialement, 
puisqu’il y etait precede a un culte funeraire tres suivi. Dans ce dernier 
cas nous rendrons le terme zu, conventionnellement, par celui de 
corporation. Celle des princes presente evidemment un caractere aris- 
tocratique. En existait-il d’autres du meme caractere ? La question a 

ete posee par rapport a la marque ya (85) dont la frequence sur les 
bronzes, en particulier en conjonction avec un bon nombre d’autres 
monogrammes stylises, pr^te a I’idee qu’elle etait aussi I’embleme 
d’un corps constitue et pas seulement d’une categorie d’officiers por- 
tant le titre de ya marguillier. 

D’autre part, I’archeologie revele encore que les services de la 
capitale comprenaient aussi des ateliers artisanaux de fondeurs, de 
potiers, de fabricants d’objets en os, etablis a Zhengzhou dans des 
quartiers hors-les-murs ou etaient amenagees des residences d’un type 


et les plus Clairs de ce genre de construction ont 6t4 retrouves a Xiaotun : 
huit dans le secteur A, huit dans le secteur B et six dans le secteur C, qui ne 
doivent pas etre tous des temples, car les temples etaient vraisemblablement 
group6s au m§me endroit. Le plus grand de ces edifices mesurait 14,50 x 85m ; 
I'un d'eux a pu etre reconstitu6, celui dont les vestiges portent la reference 
A4. Cf. Cheng Te-K'un, Shang China (Cambridge 1960), p. 51-52. 

83 — Cf. Kwang-chih Chang, The Archeology of Ancient china (New-York 1963) 

p. 157. 

84 — Cf. Cheng Te-K'un, Shang China (Cambridge 1960), p. 40. 

85 — Cf. Shirakawa Shizuka, dans Kodai in teikoku (public sous la direction de 

Kaizuka Shigeki, Tokyd 1957), p. 297. 
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normalise particulier (86). N’existait-il done pas egalcment des corpo- 
rations professionnelles ? C’est bien ce que semblent indiquer certaines 
marques ayant pour motifs des objets manufactures tels que vases, 
armes diverses, chars, bateaux, etc... paraissant les emblemes de telles 
corporations. Shirakawa Shizuka soutient cette interpretation, mais 
en pechant par un defaut de rigueur qui lui fait prendre a peu pres 
toutes les marques pour des marques corporatives (87), sans tenir 
compte du fait que la hache, la hallebarde ou I’arc, par exemple, peu- 
vent aussi bien servir d’embleme de quelque puissance tutelaire soit 
d’une maison territoriale, soit d’une categorie de dignitaires ou d’of- 
ficiers definie seulement par un titre et ne constituant pas une corpo- 
ration a proprement parler. L’existence de corporations professionnelles 
paralleles a celle des princes doit etre justifiee par quelque emploi 
atteste a leur sujet du terme zu. Les inscriptions oraculaires ne four- 
nissent nulle part cette justification. Cependant, la preuve cherchee 
semble bien pouvoir etre tiree d’un celebre passage du Zuozhuan ou 
sont qualifies de zu des groupes d’individus de race Yin dont les noms 
propres, d’autre part, sont pour la plupart homonymes d’objet manu- 
factures et paraissent de ce fait indicatifs de corporations profession- 
nelles. II s’agit du rappel du partage effectue par le roi Wu, apres sa 
victoire sur les Yin, entre les nouvelles seigneuries, d’un butin d’objets 
de grande valeur d’une part, et d’autre part d’ elements de la population 
vaincue qui etaient vraisemblablement des artisans capables de fabriquer 
de tels objets. Encore faut-il etre sur que I’Annaliste a employe ici le 
mot zu non pas dans son sens de clan, acception qu’il a normalement 
dans le Zuozhuan, et qui est retenue sans autre examen par tous les 
glossateurs contemporains de ce passage, mais dans son sens Yin de 
corporation, conserve dans quelque source ancienne utilisee pour la 
redaction du morceau. Tel paraft bien etre le cas, a en juger par le 
contexte, ou d’ailleurs le mot zu reapparait en revenant a sa valeur 
courante de clan : 

« ... (Le roi Wu) donna en partage au due de Lu un grand char de 
campagne, un grand etendard, la pierre Huang de la maison souve- 
raine des Xia ^ , I’arc Fanruo de Fengfu ^ et six corpo- 


rations (zu) du peuple Yin : celle de nom Tiao , celle de nom 
Xu 4^ , celle de nom Xiao 0^ , celle de nom Suo ^ , celle de nom 
Changshao ^ et celle de nom Weishao . II fit en sorte que 


soient constituees au premier chef leurs souches familiales [zongshi 


86 — Cf. Kwang-chih Chang, The Archeology of Ancient China (New York 1963), 

p. 151-152. 

87 — Dans Kodai in teikoku (Tokyo 1957), p. 299-300. 
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^ ), que soient reunis leurs colleges claniques (fenzu '/J ), et que 

soil prise en compte la masse de leurs membres selon les categories 
(de leur parente), de maniere qu’elles eussent pour loi les lois de Zhou- 
gong, et pour pratique I’obeissance au mandat des Zhou... 

«... 11 donna en partage a Kangshu^ un grand char de cam- 
pagne, un drapeau multicolore, un fanion mauve, une enseigne garnie 

de plumes, une cloche sonnant a la note dalii ^ ^ et sept corpo- 
rations (zu T^) du peuple Yin : celle de nom Tao , celle de nom 
Shi , celle de nom Fan ^ , celle de nom Yi , celle de nom 

Fan^^ , celle de nom .Ti celle de nom Zhongkui ...>>(88) 

Observons d’abord que, parmi les noms propres, Suo est I’homo- 
nyme de suo corde, Changshao, de changshao louche allongee, Wei- 
shao, de weishao louche a manche, Tao, de tao poterie, Shi, de shi 
drapeau. Fan, de fan garniture de hamais, Yi de yi chaudron et Fan de 
fan claie. Les autres noms propres semblent etre de purs toponymes, 
mais sans doute s’agit-il de corporations installees dans les localites 
distinctes, ayant pris pour noms propres les noms de ces localites 
substitues a leurs noms professionnels, et se transformant ainsi en 
maisons territoriales : evolution tres naturelle qui a d’ailleurs pu toucher 
meme des groupes ayant cependant conserve leur nom professionnel 
devenu, lui, toponyme. 

Quant au mot zu du texte, il est evident que lorsqu’il specifie 
les six groupes Yin donnes a Lu et les sept groupes Yin donnes a 
Tangshu il ne peut avoir le sens de clan dans I’acception Zhou du mot, 
a savoir celle de structure familiale. En effet, I’Annaliste precise ensuite 
qu’il fut necessaire de reorganiser ces groupes justement selon les 
structures de la famille, employant d’ailleurs alors de nouveau le mot 
zu (dans I’expression fenzu colleges claniques), cette fois au sens de 
clan familial. Aussi lorsque Zhang Guangzhi, par exemple, ecrit a 
propos des dispositions particulieres des residences des fondeurs de 
Zhengzhou, en se referant au passage en cause du Zuozhuan : 

«Ces faits semblent indiquer que les families des metallurgistes 
etaient du type de la famille etendue, et que leurs membres appar- 
tenaient a une seule et meme lignee, conclusion qui rencontre exac- 
tement ce qui resulte des annales quant a I’interdependance des relations 
de co-descendance et des relations de cohabitation)) (89), il extrapole 


88 — Cf. Zuozhuan, S la 4e annee de regne du due Ding (6d. Shisaniing zhushu, 

p. 2002). 

89- Kwang-chih Chang, The Archeology of Ancient China (New-York 1963), 
p. 171. 
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indument. Que les artisans constitues en ce que nous avons appele 
corporations fussent parents les uns des autres, c’est certain ; mais ils 
I’etaient en tant que membres de I’ethnie Yin unifiee par un meme et 
unique culte ancestral. Qu’en outre ils aient exerce leur profession de 
pere en fils, c’est tres probable : mais cela n’a nullement abouti a I’ins- 
titution de I’organisation par clans de leurs professions en superposition 
a son organisation locale, parce que, et ceci a deja ete bien suffisamment 
souligne, le monolithisme cultuel s’y opposait. Le texte du Zuozhuan 
apporte une confirmation remarquable, non pas de I’existence de clans, 
mais au contraire de I’inexistence des clans a I’epoque Yin. 

Li Yanong ^ ^ , lui, tire du texte I’idee qu’a la fin de la 

dynastic wl’organisation clanique des Yin etait disloquee» (90). Mais 
de quel droit, sinon par prejuge, considere-t-il com me allant de soi 
qu’une telle organisation avail du preexister a la situation qui resulte 
de ce que rapporte I’Annaliste ? Celui-ci ne precise-t-il pas parfaitement 
que I’organisation clanique des corporations Yin fut mise en place par 
application des institutions Zhou ? 

L’introduction des institutions nouvelles dans les communautes 
Yin est attestee par I’apparition de I’anthroponymie de style Zhou dans 
des inscriptions de pieces portant encore des marques Yin mais datant 
de la dynastic suivante, telle que celle-ci : 

«M (marque Yin illisible 1r )- Ji N (nom personnel illisi- 
ble ^ ) a fabrique ce precieux vase gui • Puisse-t-il en obtenir 
dix-mille annees. Puissent ses fils et petits-fils I’utiliser etemellement 
comme vase precieux. » (91) 

Cette inscription est suffisamment caracterisee comme d’epoque 
Zhou par la formule finale de longevite de dix-mille annees et de des- 
cendance eternelle, inusitee sous les Yin. Elle est particulierement 
interessante en ceci, qu’apres une marque typiquement Yin, de quelque 
communaute territoriale ou corporative, apparaft une formule anthro- 
ponymique typiquement Zhou, composee d’un nom personnel precede 

de I’appellation personnelle Ji ^ Benjamin, utilisee soil comme telle, 


90— Cf. Li Yaneng, Yindai shehui shenghuo dans Li 

Yaneng shilunji (P6kin 1964), p. 479 (note no 13). 

91 — Cette inscription. rapport6e dans Luo Zhenyu, Sandai jijin wencun (Pekin 
1937), VII. fo 33 vo, est citee par Hayashi Minao {T6h6 gakuhd no 39, 
p. 10) en m§me temps que d'autres inscriptions du meme recueil de Luo 
Zhenyu (Uvre V, fo 16 et Uvre X, fo 29) oCi la marque en question apparaft 

clairement comme marque/ peut-itre cette marque doit-elle etre lue Fen 

par anaiogie avec la graphie du nom propre Fenquan shi de 

I'inscription oraculaire Hou, shang, 15, 13. 
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soit comme patronyme clanique, rien ne permettant d’en decider, 
mais dont I’usage est en tout cas corr^latif du regime des clans, tota- 
lement ignore sous les Yin. Apres la reorganisation des communautes 
Yin selon les institutions claniques des Zhou liees a la transformation 
du systeme cultuel, les marques subsisteront encore assez longtemps, a 
I’etat de vestige des traditions anterieures, sur les bronzes fabriques 
par les membres de I’ethnie vaincue assimiles, puis disparaitront tout-a- 
fait, n’ayant plus aucune raison d’etre apres que se fut perdu le sen- 
timent d’une attache locale ou corporative speciale. Si les marques 
avaient ete des emblemes de clans familiaux, leur tradition serait 
demeuree vivante sous les Zhou, et aurait alors donne lieu a I’appa- 
rition, parmi les graphies stylisees caracteristiques, des patronymes 
claniques typiques Bo Aine, Zhong Puine, Shu Cadet et Ji Benjamin, 
qui au contraire ne se sont jamais traduites par des marques (92). 

Pour en revenir au texte du Zuozhuan, et a la trace tres nette qui 
s’y est conservee du sens ancien du mot zu dans son acception de 
corporation, cette survivance s’explique aisement. Le passage en ques- 
tion est manifestement derive du libelle originel du mandat d’infeo- 
dation du due de Lu et du libelle originel du mandat d’infeodation de 
Kangshu- Ces libelles etaient certainement enregistres sur des bronzes, 
malheureusement aujourd’hui perdus, mais qui ont du se conserver 
longtemps ; assez longtemps pour que le redacteur du Zuozhuan ait pu 
reprendre soit directement a la source, soit a une tradition tres proche 
de la source, des elements integralement conserves de la redaction 
d’epoque de ces mandats. Le style du morceau, dans le Zuozhuan, 
n’est-il pas tres proche du style epigraphique bien connu des formules 
de mandat ?Et naturellement, al’epoque,c’est-a-direjuste au lendemain 
de la victoire du roi Wu, les groupes de population Yin distribues entre 
les nouvelles seigneuries ont ete specifies comme il etait d’usage alors, 
en tant que zu au sens que les Yin donnaient a ce terme, au sens de 
corporation, 

II faut mSme aller plus loin, et se rendre compte que les Zhou, 
tout en faisant adopter une nouvelle structure de principe familial, et 
non plus corporatif, pour la subdivision des communautes, ont conti- 
nue de se servir de I’ancienne terminologie, qui a simplement change de 
sens. Voila comment le mot zu, apres avoir signifie d’abord corps de 


92 — Hayashi Minao cite (cf. T6h6 gakuhd, no 39, p. 11) une appellation feminine, 
celle de Ji Jiang (Benjamine de nom gentilice Jiang), comme composant une 

marque, dans Tinscription du Liang gui ^ rapportee par Luo Zhenyu 
(Sandai jijin^ wencun, VIII, fq 50). Mais I'appellation en question, bien que sa 
place tout el la fin de I'inscription soit analogue S celle d'une marque, n'est 
absqlument pas transcrite dans le style sp^cifique des marques : elle est grav6e 
en 6criture courante, et fait partie du texte inscrit, meme si sa place a la fin 
du texte, tout-S-fait insolite, pose des problemes d'interprfitation. 
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gene ^ celui-la, et m^me absolument aucun autre avant les derniers 
regnes de la dynastie. A supposer qu’aient existe des cultes non-royaux 
de meme nature que le culte royal, les affaires de ces cultes eussent 
inevitablement suscite des interventions du roi, gardien du bon ordre 
religieux avant tout, dont il serait inconcevable qu’elles n’eussent pas 
ete preparees par des demandes d’oracle dont la vaste documentation 
epigraphique aujourd’hui reunie comporterait des ^chantillons. Si 
Fargument paraft trop peu concluant parce que purement negatif, 
que I’on songe a ce qu’aurait d’incoherent I’institution d’un culte rendu 

par le roi aux illustres ministres defunts tels que Yi Yin ^ si ceux- 
ci avaient pu etre honores par leurs propres descendants. Quand les Zhou 

voulurent clever les manes de Zhougong Dan au rang de ma- 

nes royaux, ils ne leur firent pas rendre un culte par le roi, mais accor- 
derent aux descendants de I’illustre ministre le droit d’user du rite royal 
dans les ceremonies ex^cutees en I’honneur de leur grand ancetre. Dans 
le cas de Yi Yin, il fallait bien que le roi lui-meme lui rendit un culte, 
sinon il n’en aurait p<is requ du tout. 

Les structures cultuelles Yin s’opposent fondamentalement aux 
structures cultuelles Zhou en ce qu’au lieu d’etre savamment articulees 
comme ces demieres, elles sont tout d’une piece, montees sur un seul 
axe ancestral et reposant sur I’institution d’un seul chef de culte. 
Cependant, un pareil monolithisme n’aurait pas manque de se desa- 
greger assez vite sans certains facteurs de compensation qui en assou- 
plissaient relativement la rigidite. Les compensations a I’unicite de la 
lignee provenaient de la possibilite d’introduire dans la liste des ancetres 
honores du culte royal tous ceux, fussent-ils des ascendants indirects ou 
meme des etrangers a la genealogie vraie du roi, qui avaient detenu le 
pouvoir souverain : et cela coupait court au depart de lignees separees 
descendant de personnages qui pouvaient revendiquer les honneurs 
ancestraux posthumes. Quant aux compensations a I’unicite du chef de 
culte, elles venaient de I’sissociation, a I’interieur de certaines limites, 
des personnalites de haut rang de la communaute, a I’exercice des 
functions cultuelles essentiellement reservees au roi. De nombreuses 
inscriptions enregistrent des oracles relatifs a I’execution de certains 
sacrifices aux ancetres royaux par des officiants substitues au roi lui- 

meme. Ce sont tantot des dignitaires portant le titre de zi ^ prince : 

«... Faut-il appeler Zi Yu ^ pour qu’il sacrifie a Zu YiJ- 
Zi ?» (piece Qian, 5, 44, 5) ; 

« Faut-il que Zi Yu sacrifie a Zu Ding M. J ?» {piece Jian, 413) ; 

« Faut-il que Zi Yang sacrifie a Fu Jia ?» (piece 

Qian, 6, 19, 6) -y ^ , 

wDemain, jour yiyou, faut-il que Zi Shang ^ egorge une vic- 

time et fasse des libations a Fu Yi ?» (piece Xu, 1, 28, 9) ; 




CHAPITRE VI 

LE MARIAGE DANS LA CHINE ARCHAIQUE : 
La theorie de Granet 


Tout au long des analyses precedentes, les institutions du culte 
ancestral sont apparues de plus en plus clairement comme les pieces 
mai tresses de I’edifice social, au moins jusqu’au niveau ou celui-ci a 
d’ores et deja ete etudie, Cette maniere de voir est absolument conforme 
a la tradition chinoise, qui assied toute Torganisation de la societe sur 
le systeme cultuel, bien qu’elle n’ait retenu de ceiui-ci que sa forme 
definitive, elaboree sous les Zhou, et ait perdu le souvenir de sa forme 
primitive, constitute sous les Yin. Cependant, peut-etre precisement 
parce que le culte des ancetres n’est represente dans la tradition que 
sous une forme evoluee, son importance determinante dans la genese 
des institutions chinoises n*a guere ete reconnue par la sinologie moderne. 
Celle-ci tend a le regarder seulemcnt comme une construction secon- 
daire, appuyee a des institutions plus fondamentales que, sous I’influ- 
ence de L.H. Morgan elle a recherche du cote de la constitution de la 
famille selon les regies du manage (1). Dans cette direction, les recher- 
ches des sociologues chinois n’ont pourtant abouti qu’a plaquer sur la 
societe chinoise archaique les idees les plus depassees de I’ethnologue 
americain sur le developpement des institutions matrimoniales vers la 
monogamie a partir d’un communisme sexuel primitif, par Tetape du 
regime des manages de groupes (2). Quelques indices fort tenus ont 
servi de preuves : allusions classiques a un etat primitif d’ignorance de 
toute filiation patemelle ou presence du radicd de la femme dans la 
plupart des graphics de noms propres gentilices. Ces indices ont ete 
interpret^ comme les traces d’une organisation matriarcale vaguement 
definie par correlation avec une situation hypothetique de promiscuite 


1 — On pourra facilement constater cette influence, bien connue, de L. H. Morgan 

en Chine, par exemple dans Touvrage de Lii Zhenyu, Shiqianqi Zhon^uo she- 
hui yanjia (Pekin 1934, reed, 1940 et 1961), Tun des classiques chinois de la 
sociologie de la Chine primitive, ou Morgan est constamment cite, sous ia 
caution d'Engels. 

2 “ Cf. Lii Zhenyu, Shiqianqi Zhong^uo shehui yanjiu (Pekin 1961), p, 43*44, 

ou Guo Moruo, Zhongguo gudai shehui yanjiu (reed. Pekin I960), p. 3-5. 
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sexuelle plus ou moins accusee, tenue pour originelle (3). 

Chez Granet, la conviction que la genese des structures sociales 
de la Chine archai'que est commandee par revolution des regies du 
manage a quand m6me inspire une doctrine beaucoup plus consis- 
tante, imaginee par I’extrapolation a la civilisation chinoise d’avant les 
Zhou des formes institutionnelles que prend I’echange des femmes 
dans certaines civilisations dites primitives, notamment celle de certaines 
peuplades aborigenes d’Australie. De telles extrapolations, auxquelles 
se livrait simultanement et dans le meme esprit Kato Shogen (4), ont 
ete avancees sur une argumentation purement deductive ne tenant nul 
compte de ce que I’epigraphie commenqait alors a reveler de la struc- 
ture reelle de la societe Yin. Elies pourraient de ce seul fait etre tenues 
aujourd’hui pour non avenues si ulterieurement un sociologue chinois 

de formation ethnologique, Zhang Guangzhi i. , n’en avait 

repris le principe, moyennant un ingenieux ajustement aux decouvertes 
des paleographes (5). 

Pour etablir la nature veritable des institutions matrimoniales de 
la Chine archai'que, afin surtout de faire justice d’interpretations qui 
donnent de la societe Yin I’image deformee et incompatible avec le 
systeme cultuel puissamment unifie deja reconnu, d’une ethnic scin- 
dee en sections exogamiques absolument dissociees, il faut done repren- 
dre la critique de la doctrine de Granet (6) avant d’essayer de degager 


3 — Cf. Guo Moruo, Shi zu bi (dans Jiaguwenzi yanjiu 


cf. Moruo wenji, vol. 14, P4kin 1963, p. 322-323. On verra dans 
I'article cite de Guo Moruo un excellent exemple de ce que sont les travaux 
modernes chinois sur la Chine archai'que : des recherches remarquabies par 
la quality scientifique de I'^laboration philologique des documents, mais 
aussi par la faiblesse des vues synthetiques, emprunt^es § la sociologie, ou 
k I'ethnologie occidentales, dans lesquelles est replaces cette philologie. 


4 — Cf. Kat6 Shogen, Shina kddai kazokusei kenkyO, Tokyo 1940, p. 583 et suiv., 
qui, k la difference de Granet, cite ses sources ethnologiques : L. H. Morgan, 
naturellement, mais aussi Frazer, Rivers, Brown, etc... Cependant Kato 
Shogen ne s'est pas risqug k int^grer la thdse de I'existence en Chine d'un 
systdme d'4change des femmes & une reinterpretation genirale de la socio- 
logie de la Chine ancienne, et ne fait que presenter cette these en appendice 
a ses travaux sur I'organisation de la famille, sans qu'on voit tres bien com- 
ment, k ses yeux, elle s'accorde avec les autres institutions de la famille 
chinoise. 


5 — Le travail de Zhang Guangzhi a paru dans le Zhongyang yanjiu- 

yuan minzuxue yanjiusuo Jikan (no 15, Taibei 1963) sous le t\tre Shangwang 

miaohao xinkao II sera examine plus loin. 


6—11 s'agit ici de son ouvrage intitule Categories matrimoniales et relations de 
proximites dans la Chine ancienne, paru dans les Annals sociologiques 
(serie B, fascicules 1-3, Paris 1939). 
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de la documentation oraculaire les indications qu’elle pcut fournir sur 
le regime des manages a cette haute epoque, en refutant les theses de 
Zhang Guangzhi et des adeptes qu’a faits celui-ci. Aprcs quoi nous 
verrons comment ont evolue les institutions en cause dans Ic cadre dc 
la feodalite Zhou. 

Pour Granet, revolution de la societe chinoise archai'que s’est 
faite par le passage d’une forme prehistorique, marquee par les moda- 
lites de I’echange matrimonial des femmes, a une forme historique, 
seule marquee par les modalites du culte des ancetres. L’historien ne 
pouvant connaftre que cette seconde forme, c’est par I’analyse de 
certaines anomalies qui s’y signaleraient comme vestiges d’un etat 
social plus ancien, qu’il serait possible d’inferer les traits essentiels de 
cet etat precedent. Voici comment procede le raisonnement. 

Dans une societe dominee par le culte des ancetres agnatiques 
telle que celle de la Chine feodale dont, pour Granet, les origines 
historiques se perdent au dela de I’epoque des Printemps et automnes, 
on s’attendrait a trouver une organisation exclusivement basee sur la 
lignee et exprimee par un systeme de vocables de parente refletant 
principalement les rapports hierarchiques formes selon les degres de 
preeminence cultuelle, tels qu’ils resultent des regies de la devolution 
des responsabilites liturgiques. Or, estime Granet, les faits ne repondent 
nullement a cette attente. D’une part on decouvre dans la disposition 
des temples un ordre, influenqant par ailleurs tres generalement le dis- 
positif de toutes les ceremonies collectives, et qui, au lieu de suivre 
simplement la succession des generations, distribue celles-ci alter- 
nativement sur deux cotes sur lesquels elles se regroupent en ensembles 

equilibres : I’ordre zhao mu (7). D’autre part on s’aperqoit 

que les vocables de parente refletent, tout au moins dans la signifi- 
cation des termes elementaires formant les noyaux des expressions 
composees, bien plus des groupements par sexe et par generation que 
des hierarchies selon les axes de descendance. Ainsi, pour la genera- 
tion immediatement superieure a celle du locuteur, n’existent a I’adresse 

des individus de sexe masculin que deux vocables : fu pere et 

jiu ^ oncle exclusivement au sens de frere de la mere ; a I’adresse des 
individus de sexe feminin que deux vocables symetriques des prece- 
dents : mu mere et gu 'k^ tante exclusivement au sens de soeur du 
pere. Quant a la generation immediatement inferieure, les individus qui 
la composent sont tous appeles au moycn de quatrc vocables de parente 
seulement, reciproques des quatrc precedents :,le couple des vocables 


7 — Cf. supra, p..107 et suiv. 
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zi fils et nii -^C fille, reciproque du couple fu pere et mu mere^ 

ainsi que le couple des vocables sheng et zhi -0. , que Granet inter- 
prete respectivement au sens de neveu comme fils de la sceur exclusi- 
vement et au sens de niece comme fille du frere exclusivement ^ et qui 
est reciproque du couple jiu gu oncle (frere de la mere) tante (sosur 
du pere) (8). D’ou il resulterait que, le terme fu pere designant avec le 
pere proprement dit aussi bien les oncles autres que les jtu, c’est-a-dire 
les oncles freres du pere, et le terme mu mere designant avec la mere 
proprement dite aussi bien les tantes autres que les gw, c’est-a-dire les 
soeurs de la mere, le pere et ses freres devaient former un groupe exclusif 
de leurs soeurs et uni au groupe de la mere et de ses soeurs a I’exclusion 
de leurs freres, tandis que d’autre part les freres de la mere devaient 
former un autre groupe uni a celui des soeurs du pere. Et Granet de 
conclure : 

«Ainsi I’ensemble de la nomenclature (...) semble s’expliquer a 
partir de la division de communautes endogames en deux sections 
exogames, chaque section se subdivisant elle-meme en deux de maniere 
a distinguer les generations consecutives, et les manages se faisant 
obligatoirement entre sections exogames et generations paralleles.» (9) 

Pour designer ce regime, Granet prefere a I’etiquette usuelle de 
regime des manages entre cousins croises celle de chasse croise matri- 
monial. Soit A et B les deux sections d’une communaute organisee pour 
un tel regime ; le chasse-croise s’y applique en ce que les fils des peres 
A entrent dans la section de leurs oncles matemels B dont ils epousent 
les filles, tandis que les fils de ces fils reviendront dans la section A de 
leurs grands-peres dont ils epouseront les petites filles. Voila I’expli- 
cation, proposee par Granet, du principe de Talternance zhao mu 
comme exprimant une opposition entre les peres et les fils correlative 
d’une assimilation des grands-peres et des petits-fils. 


8 — L'exposS de ces 6l4ments de la terminologie de la parents se trouve plus 

precis^ment p. 163-164 dans le texte des Categories matrimoniaies... (Paris 
1939). II faut cependant observer qu'en reality la correspondance entre les 
quatre vocables de parent# de la generation superieure et les quatre de la 
generation inferieure n'est pas aussi exacte que le prStend Granet: D'une part, 

le mot zi "?■ fiis s'applique proprement aussi bien aux filles qu'aux fils, 
bien que I'usage soit effectivement d'en restreindre I'emploi aux garqons 

(les enfants par excellence, les filles comptant peu), le mot nu fiiie #tant 
primitivement un terme appliqu# au niveau de la g#n#ration du iocuteur et 

signifiant proprement femme. D'autre part les ma\ssheng^ eXzhi-f^s'aifi- 
pliquent I'un et I'autre S des neveux (du sexe masculin), sheng d#signant le 
fils de la sceur et zhi le fils du frdre (cf. Feng Han-chi, The Chinese kinship 
system, Cambridge Mass., 1948, p. 101). 

9 — Cf. Categories matrimoniaies... (Paris 1939), p. 166. 
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Un tel regime se caracterise d’autre part par I’egale force des liens 
uterins et des liens agnatiques : 

«Ni \2l preference pour une filiation ^ ecrit Granet, ni meme Videe 
de filiation, ne comniandent le systennie.» (10) 

Par suite, ce systeme est incompatible avec celui de la famille agna- 
tique, qui n’a pu se constituer que par destruction des echanges equi- 
libres du chasse-croise : accaparement par le pere des femmes (ses nieces) 
destinees a ses fils, lutte du fils pour posseder les femmes des peres, 
accroissement du prestige du nom patronymique par developpement 
de la puissance de la lignee agnatique du pere et du fils a travers leur 
rivalite, simultanement a la disparition de la lignee parallele des tantes. 
Tous deijeglements entraines, selon Granet, par le passage du style de 
vie agraire des communautes paysannes primitives au style de vie 
militaire des clans feodaux citadins. 

Cependant, pense Granet, ces dereglements n’auraient jamais 
pu se produire dans le systeme primitif d’une communaute a deux 
sections subdivisees chacune en deux selon les generations consecutives, 
beau coup trop coherent dans sa simplicite pour se preter a des distor- 
sions. II a done fallu une mutation prealable, rendant le systeme plus 
complexe, et par la plus facile a fausser. Or cette mutation est effec- 
tivement survenue : elle a consist^ en un dedoublement des deux sec- 
tions primitives en quatre sous-sections, chacune de nouveau sub- 
divisee en deux selon les generations consecutives. Des lors est apparu 
un systeme de transition, appele par Granet le systeme des retours 
differes, la reproduction d’une meme situation des paxentes et des 
alliances au sein de la communaute se rezilisant non plus apres deux 
generations, le petit-fils s’assimilant a son grand-pere, mais apres quatre 
generations seulement, I’assimilation n’etant parfaite qu’entre rarriere- 
arriere-petit-fils et le trisai'eul. Les traces du systeme transitoire des 
retours differes subsistent, aux yeux de Granet, dans le dedoublement 
du dispositif des temples en deux temples zhao et deux temples mu, 
dans I’extension du culte des ancetres proches jusqu’a la generation du 
trisai'eul, enfin dans la serie des quatre appellatifs personnels inter- 
pretes comme ayant ete originellement des indicatifs de generation et 
de destination matrimoniaJe. Quant aux vocables de parente, il est vrai 
qu’ils sont restes inchanges. Mais pour expliquer cette immutabilite 
il suffit d’admettre, ce qui est parfaitement plausible, que les hommes 
ont continue d’etre predestines a epouser les filles de leurs oncles 
matemels, et les femmes les fils de leurs tantes paternelles. Dans ces 
conditions, en effet, meme si le dedoublement des sections primitives 
entrafnait la reduction du cousinage bilateral des futurs epoux a un 
cousinage unilateral, aucune necessite n’imposait aux hommes de faire 


10 — Cf. Categories matrimoniafes... (Paris 1939), p. 176. 
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la distinction entre les tantes paternelles, cessant d’etre leurs belles- 
meres, et les epouses des oncles matemels, toujours belles-xneres mais 
cessant d’etre aussi tantes paternelles, puisque la separation des sexes 
interdisait de toute maniere aux hommes de s’adresser a ces deux 
categories de proches : les hommes pouvaient continuer d’utiliser 
a leur egard, mais forcement a la troisjeme personne seulement, indis- 


tinctement, le vocable gu'^i tante, qui dans la bouche d’un locuteur 
masculin n’etablissait pas une relation de parente puisqu’il n’etait pas 

correlatif du vocable sheng^^ neveu (fils de la sceur), celui-ci n’etant 

lie qu’au vocable jiu ^ oncle (frere de la mere) ; et de meme pour les 
femmes aucune distinction ne s’imposait entre les oncles matemels 
qui n’etaient plus leurs beaux-peres et les epoux de leurs tantes pater- 
nelles, toujours beaux-peres mais cessant d’etre oncles matemels : a 
I’egard de ces categories de proches les femmes pouvaient continuer 
d’utiliser, indistinctement, toujours a la troisieme personne, en raison 

de la separation des sexes, le vocable jiu ^ oncle, sans que celui-ci 
prenne valeur de createur de parente dans la bouche d’un locuteur 


feminin puisqu’il n’etait pas correlatif de zki a niece (fille du frere) 

lie seulement a gu'^^ tante (patemelle). Autrement dit la separation 
des sexes etait un emp^chement assez puissant a I’etablissement de 
relations, quelles qu’elles fussent, pour avoir pu contrarier I’emer- 
gence des relations de parente nouvelles qui auraient normalement du 
apparaitre a la suite de la mutation du regime matrimonial. 


Telle est la doctrine de Granet. En definitive, elle lie le culte des 
ancetres a une organisation agnatique de la famille resultemt elle-meme 
de la desorganisation, a la suite de comportements «de demesure» 
presentes comme typiquement feodaux, de structures anterieures 
presentees comme typiquement paysannes et fondees, au lieu de la 
filiation, sur la predestination matrimoniale. Si remarquable que soit 
cette doctrine par I’audace des conceptions theoriques qui ont servi a la 
construire (11), en revanche elle apparait d’emblee comme marquee 
d’une gratuite stupefiante par rapport a I’histoire de la societe chinoise 
dont elle est censee fournir la cle. Toute la demonstration de Granet 
touchant une pretendue evolution du systeme paysan d’echange des 
femmes au systeme feodal agnatique repose en effet sur un anachro- 
nisme flagrant, qui tient a ce que I’ensemble de la documentation 
utilisee pour mettre en e\'idence les facteurs de cette evolution se rap- 


11 — L6vi-Strauss a fait de ta theorie de Granet une critique definitive sur le plan 
des principes sociologiques qu'elle met en jeu (cf. Les structures ^/ementaires 
de la Parents, reed. Paris 1968, p. 358 et suiv.). II ne sera ici question que de 
la critique qu'appeile cette theorie du point de vue sinologique. 
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porte exclusivement a I’a periode des Zhou orientaux, laquelle n’est 
nullement celle de la naissance, mais celle du declin de la feodalite, 
plus ancienne en realite d’un demi-millenaire. La civilisation purement 
agraire a laquelle se rattacherait le regime des predestinations matri- 
moniales, et que Granet imagine surtout a partir de ses interpretations 

anticonfucianistes des pieces du Guofeng en situant done sa 

disparition peu avant les manipulations que Confucius fit subir au 
Shijing, autrement dit vers I’epoque du transfer! d’Ouest en Est de la 
capitale des Zhou, ne peut appartenir a la periode des Zhou occiden- 
taux ainsi qu’il le laisse croire (12). En effet, e’est alors au contraire 
I’apogee de la feodalite. Bien plus, elle est meme incontestablement 
etrangere a I’epoque Yin, durant laquelle, nous le savons aujourd’hui, 
se forme I’embryon des institutions feodales. Par consequent, qu’ait 
ounon existedans la prehistoire une civilisation purement paysanne telle 
que celle dont Granet brosse I’image de couleurs empruntees a quel- 
que poemes archaiques pris au pied de la lettre et rehaussees de tou- 
ches ethnographiques modernes, de toute maniere entre cette civili- 
sation et le developpement feodal de la famille agnatique il existe une 
solution de continuite de plusieurs siecles. Toute Tarmature diachro- 
nique de la theorie du sinologue frzmqais, se trouve ziinsi ruinee. 

Mais il y a plus etonnant. Granet a ete entrame, par le porte-a-faux 
historique de sa doctrine, a retoumer tous les indices de corruption 
du milieu feodal que rapportent les annales pour la periode des Prin- 
temps et automnes , de symptomes de degenerescence qu’ils sont, en 
traits significatifs de la nature constitutive du regime agnatique, consi- 
dere par lui comme en formation a cette epoque meme. Dans des 
pages brillant surtout par le genie du paradoxe, il oppose a la morale 
officielle ce qu’il appelle le dessous du jeu ou la morale de fetes, a 
savoir les fornications, orgies, vengeances, razzia, ou il voit naftre... le 
nouvel esprit de famille, dans la competition des «Heros de la demesure 
pour grandir leur nom» (patronymique) ! (13) 

N’y a-t-il pas cependant dans les theses de Granet quelques points 
forts sur lesquels I’intuition aurait echappe aux pieges de I’imagination ? 
Cela paraft etre le cas de quelques pieces de Touvrage, isolables du 
fallacieux contexte historique dans lequel elles sont noyees : I’inter- 
pretation de la nomenclature de la parente, des pratiques anthropo- 


12 — Granet ne precise jamais rien en matidre de datation, par principe. Cependant, 

il ressort de ses interpretations du Shijing que e'est a partir de Confucius que 
la mentality paysanne qui aurait inspire les pieces du Guofeng aurait ete 
systematiquement travestie selon la nouvelle ideologie du pouvoir feodal. 
Cf. FStes et chansons anciennes de la Chine (Paris 1929), p. 1 1 -18. 

13 — a. Categories matrimoniaies... (Pans 1939) p. 129, et plus generalement tout 

le morceau sur la demesure et \es pratiques compensatrices (p. 125 S 145). 
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nymiques et de I’ordre zhao mu, qu’il faut peut-etre examiner de plus 
pres. Le systeme chinois de la parente sera etudie plus loin, et I’on 
verra alors comment il a’explique par le systeme du culte et non par 
celui des maxiages. Examinons done maintenant seulement les argu- 
ments tires de I’anthroponymie et de I’ordre zhao mu. 

Le patronyme est en Chine d’institution relativement tardive, 
on I’a vu, et ne se generalise guere avant I’epoque des Printemps et 
automnes. Cela tient non pas a I’absence de la notion de filiation, 
impliquee d’autre psu't dans le principe du culte des ancetres, qui est 
lui, bien plus ancien, mais a la forte predominance de la conscience 
de I’appartenance a la communaute ethnique indivise sur la conscience 
de I’appartenance a une lignee propre. La trace de chaque lignee nou- 
velle s’efface en effet a mesure que cessent les liturgies limitees dans 
le temps du culte simplement funeraire ou du culte ancestral mineur. 
Mais, pour Granet, anterieurement a I’usage des patronymes devait 
regner, au lieu de I’idee de filiation, celle de la predestination matri- 

moniale, dont a son avis les institutions du nom personnel et de I’apel- 
lation personnelle ne peuvent manquer de receler le correlatif ono- 
mastique : certains agencements de ces noms susceptibles d’en faire des 
indicatifs de generation et de groupe matrimonial, de meme que les 
patronymes sont des indicatifs de groupes agnatiques. De tels agen- 
cements prennent des formes que Granet appelle des devises (14) car 
il s’agit de formules verbales servant d'etiquettes des groupes, et dont 
chaque mot est repris, dans I’ordre, a chaque generation, comme 
element integrant de toute la variete des noms personnels ou appel- 
lations personnelles des individus de cette generation dans le groupe 
etiquete par la devise donnee. Un aspect essentiel de ces formules 
est que, composees de quelques mots seulement, elles constituent une 
serie d’indicatifs de generation qui est naturellement recurrente : 
apres I’emploi du dernier mot de la devise pour indiquer une gene- 
ration determinee, a la generation suivante sera reutilise le premier 
mot, et ainsi de suite indefiniment. Or, et ceci est capital, il va de soi 
que si de telles devises sont des indicatifs de predestination matri- 
moniale, la rziison de la recurrence de leurs elements, autrement dit le 
nombre des mots dont elles se composent et que nous appellerons leur 
coefficient de composition, doit etre congruente a la raison de la 
recurrence des conjonctures d’echanges matrimoniaux, a savoir la 
raison de la valeur 2 dans le cas de ce que Granet appellc Ic regime du 
chasse-croise ou la raison de valeur 4 dans Ic cas de ce qu’il appelle 
la regime du retour differe. 

Ceci etant etabli, quelque chose rappelle-t-il effectivement un 


14 — Cf. Categories matrimonia/es... (Paris 1939), p. 93. 
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agencement en devises dans les noms personnels et les appellations 
personnelles ? 

Relativement aux noms personnels, Granet evoque la coutume 

^ graphics distinctives de generations, tres large- 
ment suivie aujourd’hui encore en Chine (15). Illustrons-la par un 
exemple bien connu : celui des noms personnels attribues dans la 

famille de Zhu Xi , I’illustre philosophe Song (16). Dans cette 

famille, la devise etait la formule de la succession ordonnee des cinq 

elements : v-Bois-Feu-Terre-Metal-Eauy> . Le nom personnel Xi de 
Zhu Xi est ainsi compose graphiquement du radical du/eu, de meme 
que devaient I’etre les noms personnels de tous ses collateraux de la 

meme generation ; le nom personnel Shu de son fils Zhu Shu est 
ensuite compose graphiquement du radical de la terre, puis le nom 

personnel Jian^^ de son petit-fils Zhu Jian est compose graphiquement 

du radical du metal, et le nom personnel Qian de son arriere-petit- 
fils Zhu Qian compose du radical de Yeau ; quant a son pere Zhu 

Song, il avait un nom personnel, Song;^2v, compose du radical bois. 

II s’agit bien ici de ce que Granet appelle les devises, mais I’usage n’en 
est atteste, selon Gu Yanwu, qu’a partir de la dynastie des Jin (17). 
Granet, tout en reconnaissant «qu’il n’est sans doute pas anterieur a 
I’ere imperiale», suppose neanmoins a cet usage des antecedents bien 
plus zinciens. Cette extrapolation est-elie valable ? Peut-etre. A condition 
cependant de ne pas changer subrepticement pour les besoins de la cause 
le sens du phenomene extrapole : or le systeme des graphies distinc- 
tives de generations a toujours ete utilise afin de marquer les rangs dans 
les colleges cultuels (18) sans que jamais ne lui ait ete associe aucun 
interdit de mariage. C’est d’ailleurs pourquoi la devise la plus frequem- 
ment utilisee est, comme dans la famille de Zhu Xi, la formule des cinq 


15 — Cf. Categories matrimoniales... (Paris 1939), p. 84. 

16 — Cet exemple est cit§, avec d'autres, par Morohashi Tetfuji dans Shina no 

kazokusei (T6ky6 1940), p. 322. 

17— Cf. RizhUu, livre XXIII, art. Paihang 4^^ •It ( ed- S/bu beiyao, fo 35). 

18 — C'est la raison pour iaquelie les 6rudits chinois en font une forme moderne 
de I'ordre zhao mu. ordre qui est pour eux exclusivement cultuel. Voir ce 

que dit h ce sujet du systeme des beifenzi I'^rudit Wang Zongsu .i ^ 

dans son commentaire de I'article zhao du Shuowen jiezi (cf. Wang 

Zongsu, Shuowen shuyi cite dans le Shuowen Jiezi guiin, 

Shanghai 1928, vol. VII, p. 3621). 



248 


LA VOIE ROYALE 


elements, dont le coefficient de composition, de valeur 5, correspond 
exactement a la portee de I’organisation type du culte des proches 
ancetres : quatre generations d’ascendants defunts au-dessus de la 
generation du chef de culte. Granet lui-meme n’ignore pas ce fondement 
exclusivement cultuel des devises a I’epoque classique (19) : de quel 
droit suppose-t-il que celles-ci derivent d’un autre genre de devises 
autrement fondees ? Observons que dans le cas des formules fonc- 
tionnant en vue de I’organisation des colleges cultuels, la congruence 
du coefficient de composition de ces formules et de la raison de la 
recurrence des transformations du dispositif des divers cultes est pra- 
tique, mais pas indispensable, puisque la formule n’a de function qu’a 
I’interieur du groupe familial, sans qu’il y ait lieu d’etablir des corres- 
pondances fixes entre devises differentes. Toutes les devises n’ont 
d’ailleurs pas un coefficient de composition de valeur 5 ; certaines 
ont un coefficient de composition de valeur 10, de valeur 12, etc... (20) 
Si vraiment elles avaient I’origine que suppose Granet, il faudrait 
s’attendre que la plupart aient un coefficient de composition de valeur 4, 
souvenir de la tradition ancienne, et non de valeur 5, incompatible avec 
le regime des echanges matrimoniaux differes. Quant au fait que les 
manages ne se decident jamais sans comparaison des noms personnels 
des futurs epoux, il s’explique, tout-a-fait independamment de I’exis- 
tence ou de I’absence de devises, par la simple raison que les noms 
personnels sont, on I’a vu, I’expression secrete de la destinee des indi- 
vidus, et qu’ils doivent done etre accordes entre conjoints. 

L’argument tire du systeme des graphies distinctives de gene- 
rations dans les noms personnels est done inconsistant. Comment 
Granet en tire-t-il un autre de I’institution des appellations person- 
nelles ? «Dans le systeme archaique, abandonne des I’epoque feodale, 
ecrit-il, un lot de quatre noms (e’est Granet qui souligne) reapparaissant 
de fa^on cyclique renseignait sur les generations, et il y a des chances 


19 — Cf. Categories matrimoniales... (Paris 1939), p. 84' oCi Granet reconnaft 

que le systeme des beifenzi se pratique dans le cadre d'une communaute 
de culte. 

20 — Morohashi Tetsuji donne des exemples de devises constitutes par la suite 

des caraettres cycliques (dix troncs celestes ou douze branches terrestres, 
ou branches impaires des douze branches terrestres) pour la Corte, mais ces 
traditions cortennes sont tvidemment d'origine chinoise (cf. Morohashi 
Tetsuji, Shina no Kazokusei, T6ky6 1940, p. 326). On verra un autre example 

de devise de coefficient de composition de valeur 5 dans Niida Noboru 

^ Shina mibunhd shi ^ (Tokyo 1943, p. 794) : 

zhi-yong-you-da-cheng ^ (la resolution perseverante donne 

de grandes reussitesj. 
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qu’il correspondft a une devise caracterisant la famiilew (21). Bien que 
ce lot ne soit pas autrement precise, il ne peut s’agir que des quatre 
appellatifs prefixes sur les appellations personnelles proprement dites, 
bo aine, zhong puine, shu cadet et ji benjamin. Cette fois c’est la 
congruence du nombre 4 avec la raison de la recurrence des echanges 
differes qui a frappe Granet ; mais ou prend-t-il que les appellatifs de 
seniorite, dont il admet qu’a I’epoque feodale «ils renseignent sur la 
place occupee a rziison de Tago) (22), aient ete anterieurement utilises 
d’une autre maniere, cycliquement et pour renseigner sur les gene- 
rations comme les elements des devises ? Il est vrai que les appellatifs 
de seniorite sont incoherents si on les prend pour de veritables vocables 
de parente ; cette incoherence vient du desordre introduit dans la 
terminologie de la parente des freres germains et consanguins selon 
I’amesse par les contradictions des usages successoraux (23), et nul- 
lement de ce que les indicatifs de rang d’age seraient d’anciens indi- 
catifs de generation detoumes de leur fonction originelle. 

Une these assez voisine de celle de Granet a cependant ete soutenue 

plus recemment par un sinologue japonais, Egashira Hiroshi 

A (24). Get auteur a essaye d’etablir que les appellatifs de seniorite 
etaient en realite des indicatifs matrimoniaux de generation utilises 
dans le cadre des traditions seigneuriales de manages entre cousins 
croises. Retenant qu’ils sont attribues precisement au moment de la 
nubilite, il les analyse comme relevant de deux devises, pour parler 
comme Granet, chacune composee de deux elements seulement, utilises 
done dans les appellations personnelles en alternance d’une generation 
a I’autre, ce qui correspond au chasse-croise des femmes et non au 
retour differe. La premiere devise serait composee des termes bo 
(aine) et shu (cadet), la seconde des termes zhong (puine) et jt (ben- 
jamin). La demonstration precede sans peine, et pour cause, tant qu’il 
ne s’agit que de mettre en evidence les irregularites qui peuvent inspirer 
un doute sur I’origine des appellatifs comme vocables de parente ; 
mais dans sa partie positive, s’agissant de prouver d’abord I’alternance 
des appellatifs d’une generation a I’autre, puis le caractere exclusif de 
ceux de la premiere devise ou de ceux de la seconde dans un groupe 
familial donne, elle est d’une extreme faiblesse, qui ne resulte pas 


21 — Cf. Categories matrimoniafes... {Paris 1939), p. 93. 

22 — Cf. Categories matrimonial^.. (Paris 1939), p. 96. 

23 - Cf . supra 63 et 64. 

24 — Dans un article paru sous le titre Azana ni tsuite (c 3, dans le 

volume XI du Nihon chQgoku gakkai hd 0 ^ IM] ^ {T6ky6 

1959). p. 39-52. 



250 


LA VOffi ROYALE 


seulement des insuffisances de la documentation exploitee, a savoir 
celle que foumissent le Chunqiu et le Zuozhuan. 

La preuve de raltemance des appellatifs n’est qu’esquissee sur 
Tetude de la distribution des appellatifs bo et shu, celle des appellatifs 
zhong et ji etant traitee par preterition (25). Neuf sections de genealogie 
sont presentees comme exemples, mais toutes tres courtes et lacunaires, 
non depourvues d’anomalies par rapport a la these soutenue, et telles 
qu’y apparait surtout I’appellatif bo (aine) une generation sur deux, 
a la faveur de lacunes des documents sur les generations altemes. 
Encore faudrait-il savoir quels appellatifs portaient les freres des indi- 
vidus cites portant ceux de bo et de shu, rien n’etant evidemment 
prouve tant que nous I’ignorons (26). Quant a la preuve que les devises 
s’excluaient Tune I’autre, Egashira Hiroshi s’efforce de la donner 
par un releve des appellations personnelles connues pour les maisons 
seigneuriales de Lu d’une part, de Qi et de Song, partenaires matri- 
moniaux de Lu, d’autre part (27). L’exemple de Song n’est guere 
significatif, deux appellations comportant un appellatif de seniorite 
(celui de zhong) etant seulement citees poitr cette maison seigneuriale. 
Reste Lu et Qi, pour lesquels respectivement une trentaine et une 
quinzaine d’appellations personnelles sont connues par les annales, 
comportant tel ou tel appellatif de seniorite. Egashira Hiroshi en fausse 
quelque peu la presentation en classant distinctement celles qui corn- 
portent le suffixe honorifique fu pere et celles d’ou ce suffixe est 
elide, considerant abusivement que les premieres sont d’un autre type 
que les secondes (28), Finalement, tous les appellatjfs de seniorite, 
sans aucune exclusive, sont representes a Lu, ou cependant I’appellatif 
shu (cadet) est beaucoup plus frequent que les trois autres ; a Qi, c’est 
Tappellatif zhong (puine) qui est nettement le plus frequent, tandis 
que, a travers les annees, seul I’appellatif ji (benjamin) apparait en 


25 — Cf. Nihon chQgoku gakkai hd, XI {T6ky6 1959), p. 46. 

26 — Si les appellatifs sont des indicatifs de g4n6ration, tous les frdres doivent 

porter le mSme appellatif : jamais rien de tel n'apparaft nulle part dans la 
Chine ancienne. 

27 — Cf. Nihon chQgoku gakkai hd, XI (T6ky6 1959), p. 46-47. 

28 — Egashira Hiroshi distingue trois sortes d'appeilations personnelles : celles qui 

sont forjrnees avec I'un des quatre appellatifs de seniorite, qui sont a ses yeux 
plus sp4cialement des indicatifs matrimoniaux ; celles qui sont formees avec 

le suffixe fu ^ , et celles qui sont form6es avec le pr6fixe zi •?" . En realite, 
nous avons yu que sous les Zhou orientaux le prefixe zi tend h se substituer 
aux appellatifs de seniority, et que le suffixe fu tend a disparaftre ; mais ce 
suffixe ne caracterise nullement une cat4gorie particulidre d'appeilations 
personnelles rtantot il est present, tantbt il est elid6, mais ii fait pendant 
aussi bien aux appellatifs de seniorite qu'au prefixe zi (ceux-cl pouvant 
d'ailleurs de leur cdt6 faire §galement objet d'6lision). Cf. supra, p. 1 71 . 
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outre, en de rares exemples dans ce pays, ce qui semble donner raison 
a Egashira Hiroshi. Mais il est facile de retrouver a travers d’autres 
sources des emplois attestes egalement a Qi des appellatifs shu (cadet) 
et bo (nine), dont I’absence, dans le Chunqiu et le Zuozhuan pour les 
membres de I’aristocratie de Qi, ne peut etre que fortuite. Ainsi de 

Bao Shu avec lequel avait travaille Guan Zhong selon le Shi- 


jt (29) ; ainsi de Shu Yi Tpx. 3i , cite comme le futur due Yi, troisieme 

due de Qi, par Zheng Jiao , selon une formule anthroponymique 

ou manifestement Shu est I’appellatif et Yi le nom personnel ; ainsi 

de Mu Bo , egalement cite par Zheng Jiao, comme fils du frere 

de Shu Yi, Jizi , selon une formule anthroponymique ou mani- 

festement Mu est une appellation posthume et Bo I’appellatif (30). 
En definitive, le seul fait patent qui ressort de la comparaison statis- 
tique est la frequence particuliere de I’appellatif shu a Lu et de I’appel- 
latif zhong a Qi, donnee qui a sans doute inspire a Egashira Hiroshi 
ses hypotheses, mais qui doit s’expliquer en verite tout simplement par 
la predominance a Lu de I’influence des ritualistes de I’Ecole formaliste, 
et a Qi de I’influence des ritualistes de I’Ecole substantialiste (31), 
situation parfaitement conforme a ce que nous savons des traditions 
culturelles de ces deux pays. 


En somme, aussi bien dans les appellations personnelles que dans 
les noms personnels, la supposition de quelque agencement analogue 
a ceux que revele I’onomastique des sections matrimoniales de certaines 
peuplades d’Australie ne releve que d’une idee preconque. 


Que dire main tenant de I’interpretation de Granet de I’ordre 
zhao mu ? Get ordre, nous le savons, est proprement un ordre des 
temples, des tablettes ancestrales et des tombes, places altemativement 
d’une generation a I’autre en position zhao ou en position mu. Cepen- 
dant, ainsi que le note Granet, «il ne s’agit pas d’une simple question 
d’architecture » (32), car cette distribution par cote zhao et mu s’ap- 
lique aussi a toute la parente qu’elle organise en fonction du cere- 
monial des sacrifices, comme le stipule le Ritualiste au chapitre Jt- 


29 — a. supra, p. 184. 

30 — Cf. Tongzhi, quan XXVII {4d. Taibei 1959), p. 456. 

31 . - On a vu en effet (cf. supra, p. 64-65) que les Substantial istes donnaient I'ap- 
pellatif zhong k tous les cadets, sauf & I'avant-dernier, auquel 6tait donn6 
I'appellatif shu, tandis que les Formalistes inversement donnaient I'appellatif 
shu d tous les cadets sauf au second, auquel etait donn6 i'appellatif zhong. 

32 — Cf. Categories matrimoniales... (Paris 1939), p. 3. 
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tong 

«Or done, lors des sacrifices, la disposition est celle de I’ordre 
zhao mu. L’ordre zhao mu est I’ordre selon lequel sont separes les 
peres des fils, les parents eloignes des proches, les vieux des jeunes, 
les intimes des moins intimes, de telle sorte que ne regne aucune confu- 
sion entre eux. Voila pourquoi en cas de ceremonie dans le grand 
temple ancestral tout le monde est a sa place, soit du cote zhao, soit du 
cote mu, de telle sorte que les rapports de parente ne sont pas effaces. 
G’est la regler les degres de proximite.» (33) 

La question se pose alors de savoir si, comme le pense Granet, la 
disposition des temples derive d’une formule, beaucoup plus ancienne 
que la famille agnatique, de dichotomie des communautes archaiques 
en sous-sections matrimoniales par opposition deux a deux des gene- 
rations successives, ou bien si, comme on va le voir, e’est au contraire 
le classement de la parente selon I’ordre zhao mu qui derive de la dispo- 
sition purement architecturale des temples, laquelle a deja fait en elle- 
meme I’objet d’une explication permettant d’en situer I’origine au 
debut de la dynastie Zhou (34). 

Ce qui oblige d’ecarter absolument I’interpretation de Granet, 
ce n’est pas seulement cette datation, que la projection retrospective 
de I’ordre zhao mu empeche de rendre rigoiureusement incontestable. 
C’est surtout que le classement zhao mu de la parent^, loin d’avoir 
pour principe, malgre les apparences, une stratification de I’ensemble 
des parents generation par generation, procede en degageant, par 
rapport a toute lignee principale, a chaque niveau de generation, ce 
que nous appellerons pour fixer les idees des confratemites de lignage, 
e’est-a-dire des faisceaux de lignees secondaires dont les fondateurs 
sont tous freres les uns des autres. Naturellement de tels faisceaux 
se multiplient les uns sous les autres a I’infini ; mais ils sont parti- 
culierement importants par rapport a la lignee royale, et aux niveaux 
ou les freres cadets des rois ont ete infeodes. Aussi est-ce seulement 
par rapport a cette lignee et a ces niveaux que, dans les textes, les 
confratemites de lignage apparaissent assez explicitement pour qu’il 
soit possible de comprendre leur nature, et de voir qu’elles n’ont rien 
de commun avec des sous-sections par generation de la communaute 
ethnique. 

Le passage le plus instructif qui les conceme est cet extrait d’un 
discours de Fuchen ^ , ministre du roi Xiang , rapporte dans 


33 — Cf. Liji, Jitong ^^(6d. Shisanjing zhushu) , p. 1998. 

34 — Cf. supra, p. 113 § 116. 
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le Zuozhuan a la 24e annee de regne du due Xi (35) : 

«Jadis Zhougong, deplorant que deux fois de suite des freres 
cadets aient manque a la solidante, institua des fiefs pour les proches, 
afin d’en faire des remparts pour la Maison des Zhou. 

«Ainsi Guan , Cai ^ , Cheng^j^ , Huo , Lu , Wei 


Mao ^ , Dan , Gao , Y ong , Cao ^ , Deng , Bi ^ , 

Yuan , Feng et Xun sont (les maisons seigneuriales) zhao du 
roi Wen JC ; Yu -Jf , Jin ^ , Ying^. et Han ^ sont (les maisons 
seigneuriales) mu du roi Wu ; Fan /h , Jiang , Xing ^ , Mao 

■f , Zuo sont (les maisons seigneuriales) de la descendance de 
Zhougong. 

« (Plus tard) le due Mu de Shao ^ , meditant sur la denatu- 

ration de la vertu des Zhou, rassembla tous les clans {latosensu) issus 
des ancetres (royaux) dans la nouvelle capitale Zhou, et fit chanter 


ces vers 


«Les fleurs de I’arbre changdi f # eclatent en une resplendis- 
sante floraison, n’est-il pas vrai ? Plus belle encore serait, pour tous les 
hommes d’aujourd’hui, la fratemite.» 


«Et la quatrieme strophe disait : 

« Les freres se disputent a I’interieur de la maison, 

«Mais au dehors ils se protegent contre l’adversite.» (36) 

«Ainsi, malgre leurs petites discordes, les freres ne rompent pas 
leur belle affection. » 


A travers ce passage il est possible de comprendre ce que sont 
les groupements zhao et mu, moyennant les observations suivantes. 

La premiere est que, le roi Wen etant lui-meme de rang mu et le 
roi Wu lui-meme de rang zhao, chaque groupe zhao ou mu apparait 
comme celui des maisons seigneuriales de fils et non pas de freres. 
II s’agit evidemment de fils cadets puisque le fils aine n’est pas infeode 
comme seigneur mais herite du titre royal ; la premiere phrase du texte, 
d’ailleurs, exige cette interpretation de la suite. Par consequent les 
groupes zhao et mu se definissent dans une perspective qui n’est nul- 
lement horizontale comme le voudrait Granet, sans quoi au lieu de zhao 
du (—fils du) roi Wen et de mu du (—fils du) roi Wu on trouverait 
zhao du ('= frere du) roi Wu et mu du (— frere du) roi Cheng ; et dans 
une perspective qui naturellement n’est pas non plus verticale ; qui 
est done une perspective oblique. C’est pourquoi chaque groupe se 


35 — Cf . Zuozhuan, §d. Shisanjing zhushu, p. 604-607. 

36 - Ces vers sont ceux de I'Ode Changdi ^ (la 4e de la premiere dizame 

du Xiaoya) du Shijing. 
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prolonge non pas sur le plan d’une meme generation, tnais selon le 
faisceau des lignees secondaires originaires du meme niveau de gene- 
ration pour former ce qui a ete appele une confratemite de hgnage. 

Geci s’explique, et ce sera la deuxieme observation, de la faqon 
suivante . 

n y a evidemment deux faqons d’etre zhao ou mu. Une faqon 
absolue, qui resulte du rang pair ou impair que chacun occupe sur sa 
propre lignee. C’est la la faQon des morts, qui specifie une position 
funeraire, mais ne specifie nulle categorie particuliere de parente : 
il n*y a que Granet pour avoir imagine qu’en Chine trisaieul, grand- 
pere, petit-fils etc... , etaient unis par une parente speciale, nous y 
reviendrons ; et nous verrons aussi que, sur le plan collateral, inver- 
sement meme des cousins germains peuvent, de cette fagon absolue, 
etre les uns zhao et les autres mu (37). Et puis il y a une fagon relative, 
qui est la fagon dont les vivants, au cours d’une ceremonie du culte, 
se placent devant ime tablette ancestrale, et done en position zhao si 
cette tablette est en position mu, ou en position mu si cette tablette 
est en position zhao. C’est evidemment de cette fagon que I’ordre zhao 
mu specifie des parentes, ainsi que I’indique fort bien le chapitre 
Jitong du Liji ; et des parentes qui se definissent, comme le montre 
le texte du Zuozhuan, par reference a un ancetre d’une lignee princi- 
pale. Cet ancetre est considere du point de vue de ses fils cadets, e’est- 

a-dire des biezi ^'J ^ fils separes (de la lignee principale), par toute 
la descendance de ces fils cadets, alors que dans la lignee principale 
I’altemance des positions funeraires zhao mu empeche sa descendance 
de le considerer sous le meme angle : voila pourquoi I’ordre zhao mu 
du ceremonial non seulement separe les peres (defunts) des fils (vivants, 
toumes face a leur pere), mais separe en outre le faisceau des lignees 
secondaires de la lignee principale. Dans le grand temple ancestral, 
le chef de culte, continuateur de la lignee principale, prend place face 
a I’ancetre fondateur, done ni en position zhao ni en position mu. 
L’assistance, elle, se range par regroupement des representants des 
lignees secondaires face aux tablettes des ancetres qui furent peres 
des fondateurs de ces lignees. Ce sont ces regroupements qui forment 
les confratemites de lignage, dont les seuls exemples cites dans les 
textes touchent tous au premier degre de cette structuration, mais 
dont il y a tout lieu de penser, a lire le chapitre Jitong du Liji, qu’il 
y en avait du deuxieme degre, du troisieme degre etc..., sous-multi- 
plies a I’instar des colleges cultuels, et claissant de plus en plus finement 
I’ensemble de la parente. 


37 — Alors que Granet insiste particulidrement sur la communaut6 de cousins 
que cr66rait I'ordre zhao mu (cf. Categories matrimoniaies..., Paris 1939, p. 63). 
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Si cette interpretation est exacte, I’ordonnance zhao mu de la 
parente n’a rien a voir avec la stratification de celle-ci par generations, 
et represente au contraire une conception particuliere du lignage, 
c’est-a-dire de la :Gliation, anterieure a la generalisation de I’institution 
du patronyme, mais contemporaine de I’organisation du systeme 
cultuel Zhou, et qu*a grandement favorisee I’organisation architec- 
turale des temples. Ainsi se confirrae la datation, qui avait ete avancee 
plus haut sur d’autres bases, de I’origine de I’ordre zhao mu a la haute 
epoque Zhou. A la fin de la dynastie, la generalisation complete du 
patronyme entrainera une modification de la conception de la filiation 
qui devait faire peu a peu oublier la nature exacte de la fonction 
structurante de I’ordre zhao mu, et ramener la portee de celui-ci a peu 
pres aux limites du domaine funeraire. 

Reste a confirmer I’interpretation proposee par la preuve que les 
groupements caracterises comme zhao ou comme mu se prolongent 
effectivement selon le lignage en englobant aussi bien generations 
paires et impaires. 

Remarquons d’abord que ces groupements ne se reduisent pas a 
I’ensemble des descendants de la premiere generation : sinon I’expression 
zhao du roi Wen ou mu du roi Wu redoublerait inutilement celle de 
fils du roi Wen on fils du roi Wu. Quant a pretendre qu’ils ne rassem- 
blerzdent que des descendants de generations altemes, c’est impossible, 
puisqu’il n’y a que des groupes zhao du roi Wen et mu du roi Wu, 
sans groupes mu du roi Wen et zhao du roi Wu (38). Dans le discours 
de Fuchen, d’ailleurs, les elements qui composent chacun des deux 
groupes cites sont d^signes par des noms de fiefs,, c’est-a-dire de maisons 
seigneuriales, lesquelles sont une fois pour toutes zhao de Wen ou mu 
de Wu quel que soit le rang de generation, zhao ou mu, du chef actuel 
de chacune. Et en effet ce rang ne se determine plus par rapport au roi 
qui fut le pere du fondateur de la maison seigneuriale, mais par rapport 
au fondateur lui-meme, dont le temple, en position centrale, commande 
un nouveau dispositif zhao mu. Prenons I’exemple de la Maison de 

Wei fondee par Kangshu , fils cadet du roi Wen. Kangshu 

est en position zhao par rapport au roi Wen, mais seulement du point 
de vue du ceremonial ; du point de vue funeraire ni sa tombe ni son 

temple ne seront ni zhao ni mu. Le fils de Kangshu, Kangbo ^ , 

aura, lui, rang zhao pour sa tombe et son temple, alors que son cousin 

germain, le roi Cheng , de la meme generation, aura rang mu, parce 


38 — Ni non plus de groupes mu de zhao du roi Wen, puis zhao de mu de zhao du 
roi Wen, etc... contrairement h ce que laisse entendre Tang Lan pour expli- 
quer les formules redoubl^es mu mu et zhao zhao, qui ne sont que des im- 
pressifs (cf. Tang Lan, Kaoguxuebao, XXIX, P6kin 1962, p. 26-27). 
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que compte sans rupture dzuis le meme dispositif que celui du roi 
Wen. C’est la rupture du dispositif des temples, des tombes, des tablettes 
ancestrales, qui implique qu’en parlant de ceux qui sont zhao de Wen^ 
Fuchen designe forcement autre chose que ce qui resulterait de I’ordre 
de ce dispositif. Tout le contexte de son discours est une exaltation de 
la solidarite fratemelle. Son idee est evidemment d’insister sur le 
point que les descendants des freres doivent continuer a se porter 
mutuellement une affection fratemeUe, continuite dont il enonce le 
principe en rappelant les categories zhao de Wen et mu de Wu : ces 
categories sont done transitives, et la qualite de zhao ou mu de tel ou 
tel ancetre se transmet sans changement de generation en generation. 

Qui plus est, les expressions zhao du roi Wen et mu du roi Wu 
ont pour parallele Texpression descendance de Zhougong, laquelle est 
incontestablement de nature transitive. Pourquoi, demandera-t-on, la 
confratemite de lignage des maisons seigneuriales issues des fils de 
Zhougong, n’est-elle pas caracterisee comme zhao ou mu ? Farce que 
Tordre zhao mu par rapport a Zhougong se definit dans le cadre de sa 
posterite dans la Maison de Lu, dont il est le fondateur. Or, il s’agit 
ici de maisons seigneuriales nullement vassales de Lu, mais directement 
vassales du roi, et creees par assimilation des fils cadets de Zhougong a 
des cadets de roi ; situation exceptionnelle, resultant de la position 
speciale de Zhougong, seigneuriale de droit, royale par derogation, et 
qui devait avoir pour consequence, faut-il croire, des particularites du 
ceremonial, dans son temple, au moins a Vegaid de la position de ceux 
de ses descendants n’appartenant pas a la Maison de Lu. 


Enfin, deux autres textes du Zuozhuan font etat de rapports de 
parente entre confratemites de lignage differentes, qui, au moins dans 
le premier de ces textes apparaissent comme se maintenant a travers les 

generations. En 655, Gongzhi Qi ^ ^ rappelle au due de Yu/^ , 

pret a laisser son territoire servir de base a I’armee de Jin partant 

en guerre contre Guo que Yu et Guo sont des maisons tres proches 

parentes puisque le fondateur de Yu, Yuzhong , etait ainsi que 

Dabo , zhao de Dawang (grand-pere du roi Wen), alors 

que Guozhong et Guoshu fondateurs des deux fiefs de 

Guo, etaient mu de Wangji JE. (pere du roi Wen) (39). C’est donner 
a entendre que Guo est plus proche de Yu que ne Test Jin, parce 
qu’appartenant a une confratemite de lignage suivant immediatement 
celle de Yu, dont celle de Jin, qui est mu du roi Wu, est eloignee de 


39 — Cf. Zuozhuan , d la 5e annee du regne du due Xi (ed. Sh/sanjing zhushu 
p.496). 
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trois degres. En outre, en 506, a propos d’une querelle de^preseance 

entre Cai et Wei a la reunion de Gaoyou ^ , Ziyu , 

ministre de Wei, donne I’exemple de Gao, d’une classe feodale infe- 

rieure a celle de Jin , bien que Gao ^ soit zhao du roi Wen, et 
done d’une confraterhite de lignage superieure a celle de Jin qui est 
seulement mu du roi Wu (40). 

Inversement, s’il fallait envisager, ainsi que le pense Granet, les 
categories de parente zhao et mu comme fondees par anticipation sur 
les rangs posthumes zhao et mu de generation, elles composeraient des 
classes totalement incoherentes en raison de la frequence des decalages 
de ces rangs. De tels decalages, en effet, se produisent non seulement 
comme on I’a vu dans les cas de mpture de lignee, mais encore dans les 
cas de succession collaterale, relativement frequents dans les maisons 
seigneuriales Zhou a cause de la survivance de la pratique Yin (41), et 
qui entrainent que le frere successeur du frere tombe dans la gene- 
ration du fils meme a I’egard de son rang posthume zhao ou mu. 

Ge dernier point a ete mis en evidence par les erudits chinois a 
propos d’un incident tres celebre : I’entorse aux rites commise par 

Xiafu Fuji ^ ^ , comte des affaires du culte a Lu, en 623, 

en interverti^ant les places des tablettes ancestrales du due Min ^ et 

du due Xi . Le due Xi avait succede au due Min, son frere consan- 
guin ; il aurait done du etre traite comme fils du due Min ; cependant, 
comme il etait en fait plus age que le due Min, Xiafu Fuji crut bien 
faire en donnant aux manes du due Xi le pas sur les manes du due 
Min (42). Peu importe la faute rituelle en elle-meme. Son enregistrement 
dans les annales a surtout donne a d’innombrables specialistes des 
rites I’occasion de s’interroger, etant donne I’ambigui'te des textes, 
sur le probleme des positions conformes des tablettes de deux freres 
s’etant succedes I’un a I’autre. De I’analyse tres minutieuse faite par 
Kato Shogen de la tradition (43), il ressort que celle-ci s’est partagee 
en deux doctrines. Un premier groupe d’auteurs a defendu I’opinion 
que les tablettes d’ancetres de m^me generation ne pouvaient avoir de 


40 — Cf Zuozhuan, & la 46 ann§e du regne du due Ding (6d. Shisanjing zhushu, 

p. 2208). 

41 — Cf. supra, p. 137. 

42 — Le fait est rapport6 dans le Chunqiu, et commente dans Zuozhuan, h la 26 

annee de r6gne du due Wen (cf. 6d. Shisanjing zhushu , p. 711). 

43 - Cf. Kat6 Shogen, Shina kodai kazoku seido kenkyO {T6ky6 1940), p. 628 

et suiv. 
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positions zhao ou mu differentes ; les uns, comme Zhang Hengqu^§ 

> Jin E ou Jiang Yongsan MC , estimant que le 

nombre des temples devait etre demultiplie d’autant, les autres, comme 

Wan Sida Mr ^ , Gu Yanwu/^ ou Cai Dejin 

pensant que le nombre des temples restait inchange, mais qu un meme 
temple pouvait recevoir plusieurs tablettes dans des pieces differentes. 
Mais ces interpretations heurtent soit la regie de la fixation ntuelle du 
nombre des temples, soit le principe de I’affectation exclusivement a 
un seul ancetre de chaque temple, forcement classe temple du pere, ou 
du grand'pere, ou du bisai’eul ou du trisaieul. C’est pourquoi la majo- 

rite des auteurs, et notamment Xu Qianxue Wan Sitongx^ 


ijj' , Mao Qiling 4" > Duan Yucai , Jin 

, Huang Yizhou ^ suivent Jia Gongyan ^ qui, 

dans son commentaire du Zhouli, faisant allusion a Eerreur de Xiafu 
Fuji, ecrit ceci : 

«Lorsque le frere cadet succede a Tame et que tous deux ont ete 
princes, on applique entre les freres le principe de I’altemance zhao mu ; 
car on considere que le cadet a precedemment ete sujet, que le sujet 
suit la regie du fils, qu’il s’agit done d’un passage semblable a celui de 
la generation du pere a la generation du fils, et qu’il convient de dis- 
tinguer I’afne du cadet selon la distinction des rangs zhao et mM.» (44) 


Ce qui est essentiel dans I’ordre zhao mu, ce n’est pas tant que les 
individus d’une meme generation soient tous identiquement zhao ou 
mu, e’est qu’il n’y ait jamais, deins un dispositif ancestral, qu’un seul 
individu zhao et un seul individu mu a chaque niveau ; car alors seule- 
ment I’ordre zhao mu joue parfaitement sa fonction distributive des 
lignages et clarifiante de la complexite de la parente. 

II ne reste plus qu’a faire justice d’une demiere meprise, qui 
consiste a imaginer une relation speciale entre ascendants et descen- 
dants de generations altemes, correlative d’une opposition entre ceux 
de generations successives. Cette illusion trouve une apparence de 
justification dans I’usage de prendre pour representant des manes 

d’un defunt shi Z' , e’est-a-dire pour le figurant qui, dans les cere- 
monies du culte, tient la place du mort devant le raaitre du sacrifice et, 
a ce titre, prend part a la consommation des offrandes, de preference 

un petit-fils de ce defunt. En effet, a Zengzi '■& qui lui demandait 
si Ton ne pouvait pas se passer du representant des manes en suivant les 


44 ■— Cf. Commentaire de I'article Zhongren ^ du ZhouU {6d. Shisaniing 
zhushu), p. 791. 
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rites de simple elevation des offrandes comme on le fait normzilement 
a I’adresse de I’esprit d’un enfant decede, Confucius repondit ceci : 

«Lorsqu’on sacrifie a un adulte decede, il faut qu*il y ait un repre- 
sentant des manes. Celui-ci doit etre un petit-fils (du defunt). Si ie petit- 
fils est en bas-age, on le fera tenir dans les bras par quelqu’un. A defaut 
de petit-fils, on prend quelqu’un de la famille. C’est seulement lorsqu’on 
sacrifie k un enfzmt decede qu’il y a lieu de proceder par simple ele- 
vation des offrandes, car son etre n’est pas complet. Sacrifier a un 
adulte decede sans representant des manes, c’est le traiter en enfant 
decede.)) (45) 


Granet voit dans cet usage le signe, entre petit-fils et grand-pere, 
d’une identite que fils et pere ne possedent pas (46). L’idee de rap- 
procher la designation d’un petit-fils comme representant des manes du 
grand-pere des principes de I’ordre zhao mu n’est pas absente de la 
tradition chinoise ; mais elle est tres tardive, et ne remonte qu’a Zhou 



de la dynastie des Song (47). Le commentaire de Zheng 


Xuan 



donne une explication beaucoup plus simple : 


«On considere qu’un homme est un homme accompli lorsqu’il 
a des enfants et petits-enfants. Or le fils doit traiter son pere non 
comme un enfant decede en bas-age (mais comme un homme accompli). 


Le sens du rite vient de la. )) 


Autrement dit, on fait figurer un petit-fils a la ceremonie, meme 
si c’est necessaire pour cela de le faire tenir dans les bras de quelqu’un, 
pzirce que c’est une maniere d’honorer le defunt. L’explication peut 
paraitre courte ; mais si vraiment I’usage en question etait urie appli- 
cation de I’ordre zhao mu, auquel le Ritualiste est en general si attentif, 
il serait bien etrange que ni Confucius, ni le grand commentateur Han 
n’y ait fait aucune allusion. Et surtout, si I’usage avail le sens que lui 
donne Granet, la prescription positive de prendre le petit-fils pour 
representant des manes devrait s’accompagner d’un interdit encore 
plus strict de designer pour ce role un parent de la generation du fils ; 
alors que, si le defunt n’a pas de petits-fils, rien n’empeche cl,e le faire 
representer par exemple par un autre fils que celui qui sacrifie : il 
suffit que le representant Soil quelqu’un de la famille (48). 


45 - Cf. Liji, ch. Zengzi wen {6d. Shisanjing zhushu), p. 910. 

46 — Cf. Categories matrimoniales... (Paris 1939), p. 63. 

47 — Cf. La citation que fait de cet auteur Kato Shogen, dans Shina kodai kazoku 

seido kenkyQ (T6ky6 1940), p. 644. 

48 — Ajoutons que dans tous ies cas, petits-fils ou non, le representant des mSnes 

doit voir sa designation ratifi^e par divination (cf. Yih, ch. Tesheng kui- 

shi ^ et Shaolao kuishi ^ ^ . 6d. Shisanjing zhushu, 

p. 1275 etp. 1369). 
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Aucun des arguments de Granet ne resiste done a I’examen. En 
cherchant a retablir le sens des donnees dont il se sert pour soutenir 
ses theses, on voit toujours reapparaitre finalement, sous les illogismes 
apparents qui aiguisaient sa sagacite, la meme logique profonde d’un 
ensemble d’institutions fonde sur un culte ancestral veritablement 
invetere, alors qu’il le croyait plaque sur une organisation plus an- 
cienne commandee par de tout autres principes. Est-ce a dire que sa 
vision de la societe chinoise etait entierement fausse ? II etait trop bon 
sinologue pour cela. Granet s’est fort bien aperqu que les structures 
familiales de la Chine des Zhou depassaient, - par leurs dimensions 
sociales, celles de la famille agnatique classique ; il a ete a juste titre 
frappe par I’aspect d^indivision generale de la collectivite, par le carac- 
tere tardif d’une institution comme celle du patronyme. Son erreur 
est seulement d’avoir cherche des explications dans des modeles sociaux 
non chinois, en se refusant a prolonger vers une plus haute antiquite, 
qu’il jugeait a priori inaccessible a Thistorien, les recherches qu’il 
poursuivait de maniere si feconde sur les cinq ou six derniers siecles de 
I’epoque preimperiale. 



CHAPITRE VII 

LE MARIAGE DANS LA CHINE ARCHAIQUE : 
LES USAGES YIN 


Est-il possible de tirer de la documentation epigraphiques des 
indications claires sur les modalites du manage anterieurement a la 
dynastic Zhou ? Malheureusement non, Les inscriptions oraculaires, et 
ceci est d’ailleurs un indice negatif digne d’interet, ne fournissent aucun 
exemple de divination portant sur des manages. Deux pieces pourraient 
a premiere vue sembler faire exception, 

— la piece Yi, 4736, portant les inscriptions suivantes : 

«Au jour xinmao, divination, par le devin Qian^ :Ne faut-il 

pas reclamer une fille a Zheng ^ ?» (inscription repetee deux fois) 
« Au jour xinchou, divination, par le devin Qian, demande d’oracle 
sur ceci : Faut-il prendre un(e) enfant a (?) (nom propre indechif- 
frable) ?» (inscription repetee deux fois) 

— et la piece Yi, 4737, fragment sur lequel il ne reste que ces mots : 

reclamer une fille a Zheng». 

Cependant, le parallelisme de ces formules avec celles d’autres 
inscriptions enregistrant des divinations portant sur des demandes de 
betail, ou de personnel specialement qualifie, incite Shirakawa Shizuka 

a penser que le mot fille ou le mot enfant (zi , a prendre sans 
doute au feminin) designe ici, plutot qu’une fille a marier, une fille 
destinee a entrer dans quelque service compose de femmes, comme il 
en existait notamment pour I’execution des chants et danses sacres (1). 

A defaut de documents explicites, il n’est cependant pas impossible 
de degager certaines indications implicitement contenues dans les 
mentions, fort nombreuses, portees sur les pieces divinatoires, de 
personnages feminins. A cet egard, il faut distinguer deux dossiers, que 
nous examinerons I’un apres Tautre. Le premier se compose d’ins- 
criptions concemant des vivantes, le second, d’inscriptions concernant 
des defuntes ; celles-ci se distinguent de celles-la par les noms propres 

1 - Cf. Shirakawa Shizuka, Kdkotsu kmbun gaku ronsd, V (Kyoto 1957), p. 3 
et p. 8. 
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tires de caracteres cycliques, et qui sont done des appellations pos- 
thumes, sons lesquelles elles sont mentionnees. 

Voyons d’abord le premier dossier. II fut ouvert a I’occasion du 
dechiffrement des inscriptions apophysaires, dont un grand nombre 
enregistrent des foumitures de pieces divinatoires faites par des person- 
nages que designent des noms propres composes souvent avec le radical 
de la femme et precedes d’un titre pour lequel Guo Moruo a propose en 

1934 la lecture fu ^ (2), terme que nous traduirons par dame, bien 
qu’il soit, lui, depourvu du radical de la femme. Mais les inscriptions 
apophysaires ne sont pas les seules dans lesquelles se presentent les 
personnages ainsi designes ; les m^mes, et bien d’autres portant des 
noms differents avec le titre de fu dame, apparaissent aussi dans les 
inscriptions oraculaires ; en outre, certaines marques des bronzes 
comportent la graphic stylisee de ce titre lie a tel ou tel nom propre, 
soit isolement, soit en composition avec d’autres monogrammes. Ainsi 
bien que I’epigraphie ne foumisse guere de details sur d’autres cate- 
gories de femmes mentionnees de leur vivant, tout au moins sur ces 
dames la documentation est-elle assez abondante. Laissant de cote pour 
le moment I’etude de leurs activites, nous allons nous demander simple- 
ment quel genre de personnages dlles eteiient, et en particulier si ce n’est 
pas a tort que ces personnages ont ete consideres comme des person- 
nages feminins ; nous verrons quelles inductions peuvent etre tirees de 
leurs noms relativement aux alliances matrimoniales qui se concluaient 
sous les Yin. 

Au terme fii qu’il retrouvait dans les inscriptions apophysaires, 
Guo Moruo donnait la meme acception que celle qu’il a dans I’expression 

shzfu ^ par laquelle le Ritualiste Zhou, dans le chapitre Quit 

du Liji designe les epouses royales de 3e rang (3). Selon le commentaire 
de ce texte par Kong Yingda, le nombre rituel des epouses de cette 
categoric etait de 27 sous les Yin. Comme Guo Moruo en recensait une 
vingtaine, dans des inscriptions toutes de la periode I, il etait done fonde 
a croire que les dames qu’il identifiait, devaient etre les epouses de 

Wu Ding "T". Cette opinion allait etre reprise dix ans plus tard par 

Hu Houxuan m Jtt (4), lequel, cependant, en depouillant une 


2 — Cf. Guo Moruo, Gudai mmgke huikao xubian {T6ky6 1934), art. Gujiu keci 

zhi yi kaocha 

3 — Cf. Liji, Qu/i Shisanjing zhushu) p. 185. 

4— Cf. Hu Houxuan, Jiaguwenxue Shangshi luncong, chuji (Chengdu 1944), 
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masse considerable d’inscriptions apophysaires et proprement oracu- 
laires, elevait jusqu’a soixante-quatre noms les resultats du recensement 
commence par Guo Moruo. La decouverte d’un nombre aussi eleve de 
dames pouvait faire douter que toutes aient ete les epouses du seul roi 
Wu Ding. En 1954, Shirakawa Shizuka, remarquant le parallelisme des 

themes des oracles concemant les zi princes et des oracles concer- 

nant les fu dames, proposait de considerer celles-ci comme les 

epouses de ceux-la plutot que comme des epouses royales (5). Un peu 
plus tard, en 1958, Shima Kunio devait, lui, avancer une interpretation 
entierement differente (6). Frappe par le fait que les fu apparaissent 
souvent associe(e)s a des entreprises militaires ou a des activites litur- 
giques, que d’autre part un tiers de leurs noms seulement comportent 
le radical de la femme, il remettait en question leur nature de person- 
nages feminins, et suggerait que le terme fu devait etre pris au sens d’un 

homophone fit M qui, dansle Shujing, correspond a un titre feodal (7). 
Avant d’aller plus loin, il est necessaire de tirer au clair ce point capital 
de la nature masculine ou feminine de ceux qui portent le titre dc fu. 

D’abord, ne se pourrait-il pas que le titre de fu ait ete porte aussi 
bien par des hommes que par des femmes ? C’est infiniment peu pro- 
bable, car il n’y a pas d’exemple dans la Chine ancienne de titres portes 
identiquement par des individus des deux sexes. Dans ces conditions, la 
presence du radical de la femme dans un certain nombre de noms 
propres de fu donne a penser qu’il s’agit de femmes, meme si ce radical 
n’est present que dans un tiers environ de ces noms propres. En effet, 
I’omission d’un radical dans une graphic qui le comporterait norma- 
lement est chose courante en chinois, surtout en chinois archaique. Il 
existe d’ailleurs assez de cas temoins de formules presentant, apres le 
titre fu, I’une ou I’autre variante d’un meme nom propre pourvu ou non 
du radical de la femme, pour que I’absence de ce radical puisse etre 
toujours interpretee, meme a defaut de documents attestant I’existence 
de la forme complete de la graphie, comme I’effet d’une abreviation. 

Ainsi le nom Jing^sCl^de Dame Jing est transcrit avec le radical de la 
femme sur la piece Hou, shang, 31, 10, et sans ce radical sur la piece 

Tie, 210, 1 ; le nom Ye^=3(^de Dame Ye est transcrit avec le radical de 


tome III, art. Wu Ding shi wuzhong jishi keci kao 

et Yindai fengjian zhidu kao %'\f^ ■ 

- cf. Shirakawa Shizuka, in no dzoku to seiji no kintai 
(Kddaigaku = Paleotogica, 111,1, T6ky6 1 954) p. 1 9. 


6 — Cf. Shima Kunio, inkyd bokuji kenkyO (Hirosaki 1958), p. 456-460. 

7 - Cf. Shujing, Jiugap (ed. Shisanjing zhushu), p. 499. 
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la femme sur la piece Xu, 4, 28, 4, et sans ce radical sur la piece Qian, 4, 

41, 5 ; le nom Yangf*llf de Dame Yang est transcrit avec le radical de la 
femme sur la piece Yi, 6758, et sans ce radical sur la piece Xu, 6, 24, 9 : 

le nom de Duo^=:)^de Dame Duo est transcrit avec le radical de la fem- 
me sur la piece Yi, 8877 , et sans ce radical sur la piece Yi, 8711. Tenir 
tous les noms prop res des dames pour des noms dont la forme regu- 
liere est une forme feminisee, y compris dans les cas, fussent-ils les plus 
nombreux, ou cette forme reguliere ne nous a pas ete conservee, est 
beaucoup plus conforme aux usages des scribes chinois qu’il le serait de 
tenir inversement ces noms propres pour regulierement masculins, et 
leur forme feminisee pour une forme aberrante du genre des fanwen 

^ graphics sur-compliquees : car si la sur-complication graphique 
est egalement une habitude bien connue des scribes de la Chine ancienne, 
il serait bien etonnant que pour des noms d’hommes elle ait entraine un 
enjolivement quasi-systematique par addition du radical de la femme. 
Shima Kunio, il est vrai, ne partage pas la doctrine de Dong Zuobin qui 
estime a bon droit que sous les Yin comme sous les Zhou un titre de 
nature feodale ne peut que suivre, et jamais preceder, le nom du lieu 
auquel il est lie (8) ; de sorte que le sinologue japonais interprete le 
nom propre qui suit le titre fu, dans des formules qui resurgissent 
parfois sur plusieurs periodes et ne peuvent done etre considerees, 
— nous verrons plus loin ce qu’il faut en penser en realite — , comme des 
formules d’appellations purement individuelles, en lui donnant une 
valeur non pas de nom d’homme, mais de nom de fief, de toponyme, 
genre pour lequel il est moins difficile d’admettre la possibilite de 
variantes feminisees. Voyons done les autres arguments qui justifient 
la nature purement feminine du titre dc fu. 

Ces arguments tiennent au rapport qui existe entre les personnages 
designes comme /m et les divinations portant sur la naissance ou I’accou- 
chement. Bien que ce rapport ne soit pas d’une nettete absolue, nous 
allons voir qu’il est assez manifeste pour lever tous les doutes. 

Les oracles qui portent sur la survenance d’ enfant sont de trois 
sortes. Soit d’abord ceux qui sont caracterises par I’expression you- 

zi ML ^ avoir un enfant. La plupart concement precisement des 
fu dames : 

« Divination sur ceci : Dame Hao aura-t-elle un enfant ?» 

^ {Tie, 127, 1) 

« Divination sur ceci : Dame Ye^ aura-t-elle un enfant ?» 

^ {Qian, 3, 33, 8) 

« Divination sur ceci : Dame Yang X aura-t-elle un enfant ?» 

{Yi, 4504) 


8 — Cf. supra, p. 210. 
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« Divination sur cei : Dame Zhu^ aura-t-elle un enfant ?» 

(Yi, 4504) 

Cependant, il en est ou le sujet est un nom propre qui n’est pas 

precede du titre/w, par exemple le nom propre Zi : 

«Au jour dingmao^ divination. Par le devin Ke^^, demande 
d’oracle sur ceci : (?) (caractere indechiffrable, peut-etre un verbe 

signifiant I’accomplissement de quelque rite religieux) Zi^^ aura-t-elle 
un enfant ?» (Yi, 1201) 

«Au jour bingwu, divination. Par le devin Shi , demande 
d’oracle sur ceci : Faut-il sacrifier selon le rite fang un homme a 
Huang Yin pour que n’ait pas de tourment ? Dans le 

temple de Ding "X . (EHe) a eu un enfant » {Ming, 387) 

II faut toutefois observer que les noms propres szins titre qui appa- 
raissent dans de telles formules sont toujours pourvus du radical de la 
femme. A cela, Shima Kunio refuse d’attacher une valeur caracteris- 
tique, en s’appuyant sur le fait que les uns ou les autres de ces noms 
propres, tout en comportant le radical de la femme, sont pourtant aussi 
des toponymes, et notamment le nom Zi qui figure dans ravant-demiere 
des inscriptions citees ci-dessus (9). II cite d’ailleurs comme concernes 
egalement par I’expression youzi avoir un enfant des personnages qui 
sont incontestablement masculin : 

— d’abord le roi, lui-meme, selon les oracles suivant : 

« Au jour xinmao, divination. Le roi aura-t-il un enfant ?» 

{Yizhu, 324) 

«Au jour jizi, divination. Le roi aura-t-il un enfant ? Les esprits 
seront-ils favorables ?» {Dongfang, 4, 7) c? 

— ensuite un personnage designe sous I’appellation Yizi ^ t (Prince 

.... . 

«Au jour yiwei (divination). Par le devin Ke ... (lacune) dix 

boeufs. Yizi ^ ■X~ et {avoir un enfant)» {Yi, 8424) 

Notons tout de suite que dans cette derniere inscription la lecture 
de Shima Kunio est fautive, et que la ou il interprete youzi avoir un 

enfant, il faut lire un autre nom propre, celui de Zuozi ^ (Prince 
de Zuo), du meme genre que celui de Yizi, qui rend d’ailleurs beaucoup 
plus coherente la fin de ce texte lacunaire (10). Quant aux deux pieces 


9 — Cf. Shima Kunio, tnkyd bokuji kenkyO (Hirosaki 1958), p. 455. 

1 0 - La correction a 6te faite par Jao Tsung-1 (cf. Yindai zhenbu renwu tongkao, 
Hongkong 1959, p. 782). Les deux noms propres de Yizi et de Zuozi sont 
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precedentes, il s’agit plutot de demandes d’oracles faites par le roi 
lui-meme, assumant les fonctions de devin, sur I’eventualite concernant 
line femme dont le nom est soiis-entendu, de la survenance d’enfant, et 
il faut les lire : 

«Au jour xinmao, divination. Par le roi. Aura-t-elle un enfant ?» 

«Au jour jizi, divination. Par le roi. Aura-t-elle un enfant ? Les 
esprits seront-ils favorables ?» 

L’expression youzi doit done bien etre consideree comme signi- 
fiant la conception d’un enfant et done comme s’appliquant a des 
femmes. Dans quel sens, en tout etat de cause, pourrait-elle etre appli- 
quee a une locidite, ainsi que le voudrait Shima Kunio pour des oracles 
tels que celui dans lequel figure le nom Zi susceptible d’etre pris pour 
un toponyme ? Get auteur, pour echapper a la difficulte, suggere de 

lire, au lieu de youzi avoir un enfant, youbao avoir 

protection, le mot bao protection ne se distinguant, en paleographic, 
du mot zi enfant, que par I’adjonction du radical de I’homme, qui 
pourrziit avoir ete elide. La suggestion n’est guere recevable, car il 
faudrait pouvoir I’appuyer au moins de quelques exemples ou la graphic 
bao serait complete dans la pretendue toumure youbao. 

Mais il existe encore deux autres sortes d’oracles analogues concer- 
nant plus particulierement les dames, ceux qui portent sur le fait 

d'accoucher ming ^ et ceux qui portent sur le fait d'enfanter yu . 

Le mot ming signifie proprement soir ; mais cette acception ne 
donne aucun sens dans des inscriptions ou, faisant evidemment function 
de verbe, ce mot a pour sujet un personnage portant le titre fu, et se 

_ dr 

trouve souvent suivi d’un adverbe resultatif, jia , qui en chinois 
classique signifie heureusement. Guo Moruo, suivi par Hu Houxuan et 
par la plupart des paleographes (11), lit dans un tel contexte le mot 
ming comme un substitut, par raison d’homophonie, du caractere 

classique mian accoucher, en considerant que I’adverbe jia repre- 

sente le resultat de I’accouchement comme heureux pour la naissance 

d’un garqon, la toumure negative buqijia ^ ^ representant le 

resultat de I’accouchement comme malheureux pour la naissance 
d’une fille : 

«Au jour bingchen, divination. Par le devin Xuan ^ , demandc 
d’oracle sur ceci : Dame Guo accouchera-t-elle heureusement ? 


d'ailleurs egalement associ^s dans une inscription des collections de la Biblio- 
theque Nationale de Paris, citee par Jao Tsung-I. 

11 — On trouvera le r6sum6 de la doctrine de Guo Moruo et de Hu Houxuan dans 
Shima Kunio, Inkyd bokuji kekyO (Hirosaki 1 958), p. 456. 
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4e mois.» (Qian, 4, 41, 5) 

wDemande d’oracle sur ceci : Oame Guo accouchera-t-elle heureu- 
sement ? 

«Demande d’oracle sur ceci : Dame Guo accouchera-t-elle malheu- 
reusement ?» {Yi, 8244) 

« Au jour renxu, divination. Par le devin Bin , demande d’oracle 
sur ceci : Dame Hao;^^ accouchera-t-elle heureusement ?» [Yicun, 556) 

Quant au mot yu ^ ( ^ )> c’est un pictogramme on ne peut 

plus evocateur, compose de la graphic de I’enfant sortant, renversee, de 
la graphic de la mere, et qui ne peut signifier qn'enfanter. L’adverbe 
resultatif jia heureusement lui est eventuellement adjoint exactement 
comme il est adjoint au verbe ming, ce qui d’ailleurs confirme I’accep- 
tion (Yaccoucher pour ce dernier mot. II se rencontre dans des oracles 
tels que ceux-ci : 

« Demande d’oracle sur ceci : Dans I’actuel 5e mois, (Dame) 

Hao enfantera-t-elle (heureusement) ? Malheureusement ?» 

{Cut, 1233) 

«Dame Jing enfantera-t-elle ?» {Yicun, 967) 

y 

« Au jour... chen, divination par le roi, a Xi . (Demande d’oracle 

sur ceci ;) Rong enfantera-t-elle heureusement ? Le roi a profere 
le pronostic suivant ; Paste. Au 3e mois» (Qtan, 2, 11, 3) 

Dans cette derniere inscription, le sujet du verbe enfanter est un 
nom propre non precede du titre de dame, mais qui comporte le radical 

de la femme ; d’autre part, la graphic du raotyu ) enfanter 

est un fanwen (une graphie surcompliquee), qui n’en est pas moins 
bien reconnaissablc. 

Toute incertitude disparaitrait sur la nature feminine des fu dames 
au vu des pieces des deux dernieres sortes, si certaines d’entre elles ne 
soulevaient pas de nouveau des difficultes du fait de la presence, comme 
sujets du verbe accoucher ou enfanter, de quelque expression designant 

normalement un homme : le nom propre Zi Mu @ (Prince Mu ?), 

le titre de zi pnnce ou le titre de xiaochen 'J' ^ page ; 

« Demande d’oracle sur ceci : Zi Mu S aura-t-il (?) un enfant 
ming heureusement ?» (Yi, 3069) 

« Demande d’oracle sur ceci : Le prince (?) aura-t-il (?) un enfant 
ming... ? Le roi a profere le pronostic suivant : Or done, au jour ding, 
il (?) aura un enfant ming... » (Yi, 6803) 

« Demande d’oracle sur ceci : Le page (?) aura-t-il (?) un enfant 

ming ?» (Duo, 2, 478) 
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«Demande d’oracle sur ceci : Zi Mu B (enfantera-)t-il encore ? 
Est-ce done que ce sera un sujet chen {— un fils ?) ?» {Yi, 7845) 

done que ce ne sera pas un sujet chen ^ {— un enfant non 

reconnu comme fils-prince) ?» {Yi, 7909) 

«Demande d’oracle sur ceci : Zi Mu ^ B aura-t-il (1) un enfant 
yu ? Sans tourment ?» {Fu, za, 69) 

Shima Kunio invoque ces inscriptions pour repousser purement et 
simplement les interpretations de ming comme accoucher, jia comme 
(donner naissance) heureusement (a un garqon) et yu comme enfanter. 

Cependant, en 1964 I’etude des pieces portant ces trois mots a 
ete reprise systematiquement et tres minutieusement par Oshima 

Takashi 7^*^^ (12). II resulte des analyses de cet auteur que les 

interpretations remises en question par Shima Kunio sont desormais 
incontestables. La comparaison de toutes les divinations conservees 

qui portent sur Waccouchement ming fait meme apparaftre qu’elles 
avaient lieu a la fin de la grossesse, entre 50 et 8 jours avant la date 
enregistree de la delivrance, et que cette delivrance etait apparemment 
souhaitee plus particulierement pour un jourgeng, sans doute considere 
comme particulierement faste pour une naissance (13). La variante sur- 
compliquee du caractere yu enfanter doit etre une forme pictographique 
plus detaillee de la representation de la parturition (14). Quant au mot 
jia, Oshima Takashi est plus reserve sur sa signification exacte, mais il 
s’agit en tout cas d’un mot qui ne s’emploie jamais que pour des fem- 
mes, et qui, meme si sa structure graphique, a savoir le pictogramme de 
la houe associe ou non a celui de la femme (ce qui est le cas le plus 
frequent) ou a celui de I’enfant, et les autres contextes dans lequel il 
peut se rencontrer, donnent a penser qu’il n’est pas proprement une 
representation de la parturition, est quand meme employe pour signaler 
Tissue heureuse d’une grossesse au sens de la naissance d’un garqon (15). 
Ce mot jia est en particulier utilise sur la piece Yicun, 586 precisement 


12 — Cf. Oshima Takashi f:ir , Ir^kyQ buji no fu ni tsuite h 

\iXiK6kotsugaku , X, 1964. T6ky6), p. 79-100. 

13 - Cf. Oshima Takashi {Kdkotsugaku , X, T6ky6 1964), p. 84. 


14- Cf. Oshima Takashi [Kdkotsugaku, X, T6ky6 1964), p. 87. Shima Kunio 
alleguait cette forme sur-compliquSe pour conjecturer que le mot yu devait 
avoir un autre sens que celui d'enfanter (cf. Shima Kunio. Inkyd bokuji 
A-enAryi?, Hirosaki 1954, p. 456). 


15 - Cf. Oshima Takashi (Kdkotsugaku, X, Tokyd 1964), p. 88. 
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dans le contexte du caractere yun 
d’un enfant dans un ventre : 



«Au jour ...hai, divination. Par le devin Shi 


grossesse, piciogramme 




, demande d’oracle. 


Le roi a profere ceci : II y aura grossesse, heureuse. Le devin Fu ^ 
profere ceci : Ce sera heureux. » 


La longue inscription de la piece Bing, 247 (reconstituee a partir 
de divers fragments) leve toute ambigui'te touchant la portee du mot jia 
lorsqu’il s’agit d’ accouchement : 

']o\XT jiashen, divination. Par le devin Ke/?^ , demande d’oracle 

sur ceci : (Dame) Hao accouchera-t-elle heureusement jia ? Le roi a 
profere le pronostic suivant : Or done, un accouchement au jour ding 
serait heureux jta ; or done, un accouchement au jour geng serait 


extremement faste hong ji . Trois decades et un jour plus tard. 


* ^ 


or 


au jour jiayin, elle a accouche malheureusement buqijia ^ 
done, ce fut une fille. 

«Au jour jiashen, divination. Par le devin Ke, (demande d’oracle 
sur ceci :) Dame Hao accouchera-t-elle malheureusement buqijia ? Trois 
decades et un jour plus tard, au jour jiayin, elle a accouche, effecti- 

vement malheureusement yunbujia ; or done, ce fut une 

fille. » 


Dans ces conditions, il n’est plus permis de nier la nature feminine 
des fu dames, auxquelles se rapportent generalement les oracles ayant 
pour theme un accouchement ou un enfantement heureux ou malheu- 
reux. Mais inversement il faut rendre raison des quelques rares oracles 
du meme genre qui concerne les personnages designes comme Zi Mu; 
comme zi ou comme xiaochen. Oshima Takashi pense, avec Zhang 

Bingquan 51 ^ , qu’il faut interpreter ici ces designations au 

feminin (16). Si zi est alors traite comme une appellation de parente, 
une telle interpretation parait recevable •,zi Mu devrait done etre lu 
fille Mu, et zi devrait etre lu fille. Par contre, si zi est traite comme un 
titre, celui qui a ete traduit comme le titre de prince, il paraft plus 
difficile, pour la raison qu’on a vue, d’accepter qu’il puisse etre indiffe- 
remment pris au masculin ou au feminin. Or xiaochen est un titre, 
celui qui a ete traduit comme le titre de page. Il semble done qu’il 
faille conserver aux trois designations en cause leur genre masculin, et 
chercher une autre solution que celle que donne Oshima Takashi au 
probleme qu’elles posent comme sujets d’oracle traitant de la partu- 


16 — Cf. Oshima Takashi [Kdkotsugaku. X. Tokyd T964), p. 88, et Zhang Bing- 
quan, Yinxu wenzi, Bmgbian, Shang. I (Taibei 1957), p. 123. 
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rition. Cette solution ne pourrait-elle etre qu’exceptionnellement 
I’epouse est indirect ement designee a travers la personne de son epoux? 
II existe au moins un double exeraple, cite par Ctehima Takashi, d’oracles 
sur I’accouchement rapporte a une femme designee comme Tepouse 
d’un prince nommement cite, celui des pieces Cut, 1239 et Jin, 548 
inscrites respectivement des textes suivants : 

«Au jour dinghai, divination. Par le devin Ji ^ demande d’oracle 

sur ceci : Guo,^ (17), epouse de Zi Shang ^ ^ , accouchera-t-elle 
malheureusement ?» ^ 

« Au jour ...yin, divination. Par le devin Bin -w , demande d’oracle 
sur ceci : Guo, epouse de Zi Shang, accouchera-t-elle... ?» 

Plutot que d’interpreter I’appellation Zi Mu au feminin comme 
celle d’une princesse Mu, il semblerait preferable de I’interpreter, a la 
lumiere des deux inscriptions precedentes, comme une formule ellip- 
tique pour (I’epouse de) Zi Mu ; et de meme zi et xiaochen, dans des 
contextes semblables, devraient s’entendre au sens de (I’epouse du) 
prince et de (I’epouse du) page. La rarete des inscriptions en question 
s’explique bien si leur caractere exceptionnel est celui d’une tournure 
peu frequente pour designer indirectement des dames. Elle s’explique 
mal, au contraire, si leur caractere exceptionnel doit etre lie aux person- 
nages concemes ainsi qu’il resulterait de ^interpretation d’Oshima 
Takashi ; car si vraiment il existait des princesses portant le titre de zi, 
pourquoi une seule d’entre elles, Zi Mu, aurait-elle assez interesse le 
roi pour que ses grossesses aient fait I’objet de divinations ? Quoiqu’il 
en soit, la question ne peut plus avoir d’incidence sur lavaleur du dossier 
etabli par les paleographes relativement aux dames de I’epoque Yin 
comme source d’indices sur le statut des femmes a cette periode, tout 
au moins des femmes qui portaient ce titre. 

Reprenons done ce dossier pour analyser les noms propres qu’il 
recele, et dont le nombre se chiffre aujourd’hui a une centaine (18). 
Nous avons vu que sous les Yin le patronyme n’existe pas, pas plus 
que I’appellation personnelle dont il derive, et que les noms de personnes 
sont soit des noms individuels, soit des noms collectifs, non pas fami- 
liaux mais ou bien territoriaux ou bien corporatifs. Qu’en est-il a cet 
egard des noms sous lesquels sont mentionnees les dames dans les 
inscriptions ? Ces noms ont une particularite : ils sont en principe 
feminises. Une telle feminisation oblige a y reconnaitre des noms 


17 Ce nom propre est de lecture incertaine. Guo Moruo suggere la lecture Meng 

, mais la lecture Guo, de Jao Tsung-I (Yindai zhenbu renwu tongkao, 
Hongkong 1 959, p. 843) para ft meilleure. 

18 - Cf. Oshima Takashi (Kdkotsugaku. X, T6ky6 1964), p. 79. 
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collectifs plutot que des noms individuals. 

En effet, la grammaire chinoise ignore les flexions purement 
formelles, et un nom ne prend pas la marque du feminin du simple 
fait qu’il est attribue a une femme. Ni les noms personnels ni les appel- 
lations personnelles (proprement dites) (19) des femmes ne sont, 
comme tels, feminises en chinois ; il peut arriver qu’ils comportent le 
radical de la femme, mais alors pour une raison lexicale intrinseque 
et nullement par une feminisation de pure forme comme celle qui est 
appliquee en franqais aux prenoms de Jeanne, Martine, Louise, Mar- 
celle, etc... Ce principe linguistique peut etre mis en evidence aussi bien 
dans I’anthroponymie archaique que dans I’anthroponymie moderne. 
Bien que Fusage Zhou de mentionner les femmes la plupart du temps 
seulement par leur nom gentilice nous empeche le plus souvent de 
connaftre leurs appellations personnelles (proprement dites) et leurs 
noms personnels, Wang Guowei a pu relever dans les inscriptions 
sur bronze dix-sept appellations personnelles (proprement dites) de 
femmes (20), et plus precisement Egashira Hiroshi cinq noms indi- 
viduels de femmes (21), sur des bronzes egalement : aucune de celles-la 
ni aucun de ceux-ci ne presente le radical de la femme. 

Or, quelle etait done la fonction des radicaux ? Originellement, 
e’est-a-dire avant leur elaboration comme outils de classement lexico- 
graphique, les radicaux etaient de simples signes diacritiques, nullement 
obligatoires, employes dans I’ecriture pour distinguer les homonymes(22) 
transcrits par un meme ideogramme, en les specifiant comme de la classe 
des arbres, des maisons, des vetements, etc... S’agissant de noms propres 
de personnes, le radical de la femme ne peut avoir ete employe pour 
distinguer ces noms comme noms de personnes des noms varies 'dont ils 
sont la reprise anthroponymique, sans quoi les noms propres d’hommes 
devraient eux aussi presenter un radical diacritique, ce qui n’arrive 
jamais. Reste que ce radical, qui caracterise sous les Yin les noms des 


19 — Sur la distinction de ('appellation personnelle proprement dite des autres 

6l6ments de I'appellation personnelle, cf. supra, p. 169. 

20 — Cf. Wang Guowei. Nuzishuo ■jr'% "1^ (Guantang jiUn, Pekin 1959), I, p 163, 

21 — Cf Egashira Hiroshi ^ , Kinbun no naka no kazoku seido ni kansuru 

nmn no mandat 0 i f ^ ^ 

(Nihon Chdgoku gakkai hd, XIX, Tokyo 1967), p. 84. 

22 — Par homonymes il faut entendre ici les mots transcrits par un meme carac- 

tere (mieux vaudrait peut-etre parler d'homographes) pris pour sa valeur 
phonetique, sans que cependant leur prononciation soit forcement exacte- 
ment la meme (il ne s'agit done pas d'homophones), bien que ces mots soient 
au moins de consonnances tres voisines. 
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dames de meme que sous les Zhou les noms gentilices (23), ait ete 
utilise pour specifier le nom collectivement attribue aux membres 
d’une communaute en tant qu’il est porte par une representante femi- 
nine de cette communaute. Observons que le precede est exactement 
parallele a celui qui consiste a adjoindre le radical de la femelle a un 
nom generique d’animal pour le specifier comme nom d’une femelle du 
genre, usage tres suivi dans les inscriptions Yin en raison d’une obli- 
gation rituelle de sacrifier des animaux femelles aux defuntes et males 
aux defun ts (24) ;alors qu’il ne viendrait a personne I’idee que le radical 
du chien, par exemple, doive etre ajoute au nom propre Noir ou Jaune 
donne a un chien. 

Une objection pouxrait etre tiree de ce que dans le Shuoioen, du 

nom propre Yan;^^^ au nom propre Jiu^J^X- , une liste de treize noms, 
tous composes du radical de la femme et d’une partie presentee par 

Xu Shen -ii f4 comme une phonetique, sont repertories comme des 
appellations personnelles de femmes. Chen Mengjia en tire precisement 
argument pour interpreter les noms propres des dames Yin comme des 
appellations personnelles (25). Mais I’argument est fallacieux. 

A titre prejudiciel, rappelons que I’appellation personnelle est 
d’institution post^rieure a celle des appellatifs (26), ignores des Yin. 
Mais en outre, s’agirait-il de noms individuels de quelque type que ce 
soit, il est impossible que pour les femmes il n’en ait plus existe que 
treize a la connaissance de Xu Shen. Celui-ci n’a done note les treize 


23 — Les noms gentilices Zhou seront etudi^es plus loin, cf. infra, p. 297. Certains 
auteurs assimilent les noms des dames Yin k des noms gentilices, mais nous 
verrons que cette assimilation n'est pas recevable. 


24 — Les noms des animaux males et femelles dans le vocabulaire des inscriptions 

ont fait I'objet d'une int^ressante etude de Li Xiaoding , publiee 

dans le Zhongyang yan/iuyuan lishiyuyan yanjiuso zhikan, XXXV (Taibei 




1963), dans le cadre de I'article intitule Du qi shi xiaolu -Sj? 

(p. 43). On observera qu'^ la difference de ce qui se passe pour les noms de 
personnes, dans les noms d'animaux non seulement la femelle est sp^cifiee 
par le radical de la femelle, mais le male Test de meme par le radical du male. 
Cela tient a ce que, pour des raisons rituelles, le m§le doit lui aussi etre 
specific comme tel, alors qu'il n'y a aucune raison dans les noms de personne 
de specifier les males comme tels du moment que les femmes sont elles- 
memes distingu4es par le radical feminin : I'absence du radical de la femme 
(sauf ^videmment cas d'ellipse de ce radical), suffit pour specifier les hommes. 


25— Cf. Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu (Pekin 1956); p. 492. Chen Mengjia 
fait 6tat de dix-sept noms propres de ce genre dans le Shuowen, mais e'est 
par inadvertence, il n'y en a que treize. 


26 — Cf., supra, p 171 
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noms en question que parce qu’ils presentaient un aspect insolite : 
justement ce radical de la femme systematiquement ajoute a ce qui 
apparaissait comme une simple phonetique. Cette composition a 
d’ailleurs deconcerte Wang Guowei, qui, remarquant quetrois seulement 
d’entre ces appellations feminines etaient attestees dans les classiques, 

celles de Xu , de He •'J et de Zhou;^^ (cette demiere etant attestee 
en outre sur un bronze de I’epoque des Printemps et automnes, le 

Chenbo Yuan yi ^3 ) (27), s’est demande s’il ne s’agissait 

pas de caracteres forges sous les Han (28), La verite parait bien etre que 
ces appellations repertoriees dans le Shuowenjiezi, dont Tune, celle de 
Zhou, existe comme nom propre de dame Yin dans les inscriptions 
oraculaires, ne sont autres qu’un reliquat de ces noms de dames Yin, 
repris a I’epoque Zhou comme appellations personnelles feminines 
parce qu’ils etaient pour ainsi dire onomastiquement demonetises tout 
en ayant ete obscurement conserves dans la tradition comme noms 
propres attribues a des femmes. 

Les noms des dames Yin ayant ete reconnus comme etant tout 
simplement les noms de leurs communautes affectes du radical de la 
femme, la question se pose de savoir si ce sont les noms de leurs commu- 
nautes d’origine ou les noms des communautes dans lesquelles elles 
etaient introduces par leur manage. L’analyse des marques des bronzes 
permet de retenir la premiere de ces hypotheses. II existe en effet un 
petit nombre de marques composees dans lesquelles sont associes a 
un monogramme courant, notamment celui des princes connu sous 
le nom de xizisun, un monogramme feminin reconnaissable par le 
radical de la femme qui lui est incorpore et le titre de fu dame, lui 
aussi stylise, qui I’accompagne parfois (29). II y a toute chance que ce 
soit la des pieces ayant pour auteurs une epouse et son epoux conjoin- 
tement, chacun y ayant fait transcrire ses propres symboles ; symboles 
differents, derives de noms qui etaient done differents pour I’epouse 
et pour I’epoux. II est d’ailleurs plus facilement concevable que la 
dame ait ete designee du nom de sa communaute d’origine, parce 
qu’elle representait cette communaute dans I’alliance conclue avec celle 
de son mari a travers sa personne. 

De quelles communautes s’agissait-il done ? Sur les quatre-vingts 
noms de dames qu’il a etudies, Shima Kunio en a identifie vingt-et-un 


27 — Cf . supra, p. 1 77. 

28 - Cf. Wang Guowei, /Vuz/s/Jt/o (Guantang jilin, Pekin 1959). I. p. 163. 

29 _ Hayashi Minao donne une recension de ces marques dans le Tdhd gakuhd, 

nO 39 (Kyoto 1968), p. 89 h 93. 
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comme etant egalement des toponymes (30). Or, nous savons que 
I’ethnie Yin se structurait en communautes locales (les maisons terri- 
toriales), d’une part, et en corporations etablies a la capitale, d’autre 
part. Dans le cas des datnes, les noms de personne de caractere topo- 
nymique, ne pouvant etre consideres comme des noms individuels, 
sont des noms de maisons territoriales d’origine. Or tous ces noms 
sont ceux de localites interieures au pays Yin, a I’exception du nom 

Zhou et. du nom Jing ^ qui sont des noms etrangers. Toutefois, 
le pays Zhou, nous I’avons vu, se trouvait integre au territoire de souve- 
rsiinete Yin, ce qui a pu etre le cas egalement du pays Jing au moins 
pour une certaine periode, meme si I’inscription de la piece Jia, 308 
enregistre un oracle relatif a une expedition militaire contre ce dernier 
pays (31). II semble bien qu’il faille zilors conclure de ce qui est ainsi 
reconnaissable geographiquement a travers les noms propres des dames, 
que celles-ci devaient etre toutes de race Yin ou assimilee, 

II est en outre un autre nom propre qui requiert une attention 

particuliere, celui de Dame Hao , qu’il vaudrait peut-etre mieux 
transcrire sous la forme de Dame Zi, car il est en realite la forme femi- 

nisee du titre des princes zi , titre qui est aussi le nom collectif 
de leur corporation (32). Le presence de ce nom parmi les autres 
confirme que les corporations Yin de la capitale etaient, comme sub- 
divisions de I’ethnie, organiquement semblables aux maisons terri- 
toriales. La corporation aristocratique des princes se plaqait cependant 
assurement en tete, hierarchiquement, ce que reflete le role excep- 
tionnel joue, selon les inscriptions, par Dame Hao, dont le nom est, 
remarquons-le, I’un de ceux qui apparaissent aussi bien a la periode IV 
qu’a la periode I (33). 

Ces analyses conduisent aux conjectures suivantes. 

D’abord, il apparait comme tres probable que les Yin etaient 
endogames, sous reserve de participation des peuplades assimilees 


30 — Cf. Shima Kunio, Inkyd bokuji kenkyQ (Hirosaki 1958), p. 458. 

31 — Sur le pays de Jing, cf. Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu (Pekin 1956), 

p. 288, ou es,t citee une inscription attestant ('existence d'un comte de Jing 

(Jing bo ), impliquant Tintegration de Jing a la royaute Yin. 

32 — La transcription Hao sera neanmoins adoptee ici, conformement au principe 

suivi dans le present travail de transcrire tous les mots chinois selon la pronon- 
ciation moderne. 

33 — Sur le role joue par Dame Hao, voir les commentaires de Guo Moruo aux 

pieces Cui, 1226 a 1232 Le nom de Dame Hao apparaft pour la periode IV 
notamment dans Tinscription de la piece Jia, 668. 
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aux meiriages pratiques interieurement a I’ethnie. Sans doute est-ce 
pourquoi les manages ne faisaient pas I’objet de divination par I’ecaille 
de tortue : ils ne mettaient pas en jeu la destinee de la race. C’est la 
une difference marquante avec le regime matrimonial Zhou, et qui 
empeche de confondre les noms feminises des maisons territoriales ou 
corporations Yin avec les noms gentilices de I’epoque suivante. 

Le Ritualiste ne precise-t-il pas dans le Liji, apres avoir rappele 
qu’entre gens de meme nom gentilice «meme apres cent generations 
le manage n’est pas possible», que « telle est la regie Zhou» ? (34). 
Ce qui suppose a contrario que la regie n’existait pas sous les Yin. Un 
texte relativement tardif, mais qui prolonge cette tradition, le declare 

formellement. II s’agit du preambule d’un edit des Wei septen- 
trionnaux rapporte dans VHistoire des dynasties du Nord au 12e mois 

de la 7e annee de I’ere Taihe (489 apres J-G) ; 

«Au jour yisi, premier du mois, il y eut tme eclipse. Arrive au 
jour guichou fut promulgue un edit declarant ceci : 

«Les Xia et les Yin ne repugnaient pas au manage a I’interieur 
d’une meme famille. C’est a I’epoque Zhou que Ton commenga d’inter- 
dire de se marier entre personne de meme nom. Tout cela enseigne que 
les institutions suivent les epoques, et qu’elles changent selon la nature 
des choses...» (35) 

Quels etaient les autres usages de la pratique Yin du manage ? 
Les conjectures deviennent ici beaucoup plus aventurees. Toutefois, 
on peut raisonnablement penser, a er juger au moins d’apres le cas des 
dames, qu’a I’interieur de I’ethnie les maisons territoriales et corpo- 
rations etaient exogames, et que la femme entrait dans la communaute 
de son maxi et non le mari dans celle de sa femme. Ainsi seulepient 
peut s’expliquer que les dames, d’origines extra-metropolitaines d’apres 
leurs noms, defraient des inscriptions oraculaires de la Cour royale, et 
de faqon parallele a ce qui se constate pour les princes. Shirakawa 
Shizuica n’a probablement pas tort de supposer, et nous le suivrons sur 
ce point, que les dames etaient les epouses des princes (36). Cependant, 
des theses de Shima Kunio il faut au moins retenir que le terme fu ne 
doit pas signifier simplement epouse, et doit etre entendu comme un 
titre, traduit ici par dame. Cette qualite parait avoir a I’epoque resulte 


34 — Cf. Liji, Dazhuan 



(ed. Shisanjing zhushu), p 1478. 


35 — Cf Bei shi '1^ ^ , ch. Ill (re6d. photographique du Bo Naben, Shanghai 
1958), p. 12.608. Ce texte est cite par Morohashi Tetsuji, dans Sh/na no 
kazokusei (Tokyd 1940), p. 52. 


36 — Cf. Shirakawa Shizuka, In no dzoku to seiji no 


kintal ^ (!)£ M. CM- 


(K6daigaku. Ill, 1,T6ky6, mars 1964), p 27 
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non seulement du manage, mais d’une position plus elevee occupee 
des avant d’etre mariees, dans leurs communautes d’origine, par des 
filles, - amees ? filles de chef ? filles designees par quelque proce- 
dure ? — , destinees a servir de liens entre d’une part ces communautes, 
ou elles conservaient semble-t-il une autorite, et d’autre part la capitale, 
ou elles etaient mariees, alnsi que quelques maisons d’importance 
particuliere dirigees par des princes^ ou elles pouvaient egalement 
etre mariees. 

Cette image, bien imprecise, s ’oppose en tout cas au modele 
reconstitue par Granet, en ceci au moins qui parait hors de doute, 
qu’il n’existait aucune regie d’echanges equilibres entre sections prises 
deux par deux, ou quatre par quatre, ou selon telle raison qu’on voudra, 
suiv^t un systeme qui eut inevitablement fragmente I’ethnie en groupes 
distincts de partenaires matrimoniaux associes a egalite. La structure de 
la nation Yin, qui apparait clairement comme puissamment centralisee 
sur le plan cultuel, ne devait pas I’^tre moins sur le plan des pratiques 
raatrimoniales, lequel, si insuffisamment eclaire qu’il soit a nos yeux 
par la documentation epigraphique, n’en comporte pas moins cet aspect 
de placement systematique a la capitale par chaque maison territoriale 
d’une fille de haut rang destinee a servir de point de consolidation des 
attaches de sa maison d’origine avec le centre politico-religieux de la 

grande famille ethnique. Remarquons que le mot fu ^ dame est 

etymologiquement le meme que le verbe gui revenir au point de 
departy puis, par extension, se marier, ce qui peut sembler paradoxal 
pour une fille qui, en se mariant, quitte au contraire la communaute 
dont elle est issue ; n’est-ce pas que la dame, par son mariage dans 
I’entourage du roi, revient au centre dont s’etait eloignee sa propre 
maison territoriale ? Tang Lan a montre de faqon decisive que le carac- 
tere fu transcrivant le nom des dames n’est nullement le pictogramme 
d’une main tenant un balai, comme le croyait Xu Shen qui y voyait le 
symbole de la femme responsable d’lm foyer, mais le pictogramme d’un 
arbre enracine : ce serait alors I’idee d’enracinement, — de re-enraci- 
nement — , qu’exprimerait le titre des epouses des haut personnages de la 
capitale revenues des maisons terxitoriales extra-metropolitaines (37). 

Naturellement ce retour des filles au centre de la communaute 
ethnique devait etre compense. Mais la compensation se faisait sans 
doute a un autre niveau, les filles qui repartaient du centre vers la 
Peripherie ne portant pas le titre de dame et ne defrayant pas les 
inscriptions oraculaires. Sinon, il devrait y avoir autant de dames 


37 — Cf. Tang Lan 

p. 18-20 (cit§ par 
2591. 


. Yinxu wenzi Ji 
1_i Xiaoding, 6an%Jiagu 


{P4kin 1934), 
wenzi jishi (Taibei, 1961 ), p. 2589- 
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designees du nora collectif de la corporation des princes (le litre meme 

de pnnce zt ) feminise sous la forme Hao qu’il y a de dames 
designees de noms de maisons territoriales ; or, il est manifeste que la 
Dame Hao que mentionnent un certain nombre d’inscriptions est 
unique. Celle-ci parait avoir occupe une position d’une importance 
telle que beaucoup de paleographes la prennent, non sans raison, pour 
une epouse royale, et m6me une epouse royale exceptionnellement 
influente (38). II serait done arrive au moins une fois que le roi ait 
pris femme dans la corporation des princes ; ce qui expliquerait qu’un 
personnage feminin issu de cette corporation, d’apres son nom, ait 
porte le litre de dame et continue de resider a la capitale au lieu de 
partir, sans litre et sans assez d’importance pour defrayer les inscriptions 
oraculaires, se marier dans Tune des maisons territoriales extra-metro- 
poUtaine. 

Est-il possible de connaitre plus precisement quelque chose des 
usages regissant le plus important des manages, celui du roi ? Peut- 
etre, en ouvrant le second dossier concemant des femmes Yin, celui qui 
est constitue par les inscriptions evoquant des defuntes a propos des 
sacrifices qui leur sont offerts. En regie generate, ces defuntes sont en 
effet les epouses decedees des ancetres royaux. 

Les ancetre femmes recevtiient sous les Yin des appellations 
posthumes tirees, comme celles de leurs homologues masculins, des 
noms des jours de la decade. Pour elles ces appellations posthumes 
etaient precedees de deux vocables de parente feminins : le vocable 

mu ^ mere ou le vocable ai'enle^ homologues respectivement 

aux vocables fu pere et zu ai'eul, et s’appliquant done, le premier aux 
ascendantes de la generation immediatement superieure, le second aux 
ascendantes de toutes les generations plus hautes, a partir de la grand’ 

mere (39). Ainsi la defunte appelee Mu Geng a I’epoque de 

Wu Ding, parce qu’elle est ailors de la generation des meres, est appelee 
Bi Geng aux epoques suivantes, parce qu’elle passe alors au rang des 
aieules (40). 

II arrive cependant, tres rarement, qu’une inscription oraculaire 
porte sur un sacrifice offert a une defunte citee sous un nom propre 


38 — Cf. mfra, 2eme partie. 

39 — Cf. Chen Mengjia, Yinxu bua zongshu {P6kin 1956), p. 447. 

40 — On trouvera cet example et d'autres du m§me genre dans le tableau des appel- 

lations posthumes des ancetres royaux pour les diverses p^riodes donne par 
Dong Zuobin (Jiaguxue Hushinian, Taibei 1965, p. 78). 
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qui, n’etant pas forme d’un caractere cyclique, ne peut etre une appel- 
lation posthume, et doit etre le nom que cette defunte portait de son 
vivant. Chen Mengjia a fait un releve de ces noms (41). Les uns sont 
sans caracteristiques, sinon qu’ils sont suivis, et non pas precedes, du 
terme mu mere, lequel dans ce cas doit etre considere comme un suf- 
fixe honorifique. La piece Jia, 2902, par exemple, est gravee d’une 
serie d’inscriptions relatives a divers sacrifices a faire a I’adresse de 

Mu Ren ^ , de Mu Gui ^ , de Mu Geng ^ , puis de Huan 

mu ^ , dont le nom, Huan, n’est pas une appellation posthume, 

et qui est peut-etre appelee de son nom de vivante pour eviter une 
homonymie. La piece Gu, 1716 porte une inscription relative a un 

sacrifice a faire a I’adresse de Bi Gui Jun mu ^ 7^”^ et de 

Bi Jia Gong mu ^ : cette fois les deux defuntes sont citees 

a la fois par leur appellation posthume et leur nom de vivante, celui-ci 
suivant I’autre, comme il est de rigueur a I’epoque Zhou egalement. 
De tels noms, suivis du suffixe mu, doivent etre les noms individuels des 
defuntes. II en est d’autres, qui ne sont pas suivis de ce suffixe mais qui 
sont caracterises par ceci, qu’ils comportent le radical de la femme 
systematiquement ajoute, comme dans le cas des noms des dames. II 
s’agit cette fois de noms propres collectifs du genre precedemment 
etudie. La piece Yi, 4677 en fournit sept exemples, precedes chacun 
d’une appellation posthume : 

Bi Wu Gui iiit f%jL% , Bi Wu Ya , Bi Wu Yi pfirt , 

Bi Xin Ta 4 $ , Bi Xin , Bi Gui 

Bi Yi YaT^*^ . 

La mention de deux defuntes differentes portant le nom propre 

Ya confirme que les noms propres feminises etaient des noms 
collectifs ; ici le nom de Ya etant peut-etre, plutot que celui d’une 
maison territoriale, celui de I’autre corporation aristocratique supposee 
par certains auteurs avoir existe en plus de celle des princes (42), Au 
reste, un document comme celui-ci prouve que les rois prenaient 
femmes dans les diverses communautes entre lesquelles se subdivisait 
1 ethnic de la meme fag on que les princes en recevaient les leurs. 

D autre part, les formules appellatives de defuntes se compliquent 
souvent par le rappel, devant leur propre appellation posthume, de 
celle de leur epoux, celle-ci etant reliee a celle-la par Tun des quatre 


41 - Cf, Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu (Pekin 1956), p. 491 . 

42 — Cf. supra, p. 232. 
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vocables de parente suivant : 

— qie , que nous traduirons par epousee, 

— ^ nous traduirons par epouse, 

— mu , que nous traduirons pax femme dans cet emploi, ou ce terme 

est synonyme denii femme, et qui se distingue des autres emplois 
de mu en ce qu’ici le terme est determine par un nom propre (une 
appellation posthume en roccurrence) d’homme, celui de I’epoux 
dont le personnage qualifie de mu est \a femme, 

— shi ^ , que nous traduirons par conjointe (43). 


Le rappel de I’identite de I’epoux dans la formule appellative d’une 
defunte est destine a preciser son rang dzins I’ordre litiorgique, rang 
qu’elle tient de celui de I’ancetre auquel elle etait mariee. Parfois le 
rang n’est precise, vraisemblablement seulement a I’egard des autres 
defuntes portant la meme appellation posthume, que par un indicatif 
hierarchique. Cet indicatif peut etre Tun des termes gao haute, hou 
souveraine ou ya seconde place devant le vocable bi, comme dans 

Gao Bi Ji Hou Bi Ji 6 , Ya Bi Ji i£ ^ , 

ou I’un des termes si principale ou zhong suivante place devant les 

vocables bi ou mu, comme dans Si Mu Wu , Zhong Mu 

Ji ^ ; tandis que I’expression assez rare bimu mere- 

ai'eule (defunte) semble n’etre qu’une variante composee pour bi ai'eule 

(defunte), analogue a I’expression classique 4s. ^ mere-aieule 

(vivante) pour designer I’ai’eule (44). 


L’existence de plusieurs termes designant les epouses des ancetres 
royaux incite a se poser la question de I’usage de la polygamie ou de la 
monogamie sous les Yin. A premiere vue la reponse ne devrait pas 
faire de doute pour autant que les inscriptions mentionnent, au moins 
a partir de la generation de Da Wu (la Xle) , de tres nombreuses defuntes 
honorees comme ancetres pour chaque generation. Cependant, a chaque 
generation sont egalement honores de nombreux peres en dehors de 
ceux qui, a partir du regne de Zu Jia, font seuls I’objet du culte regulier. 
Sous le regne de Wu Ding, par exemple, des sacrifices sont adresses 
a des defunts portant les appellations posthumes de Fu Jia, Fu Yi, Fu 


43 — Pour une serie d'exemples de ces'quatre vocables de parente appliques ^ des 

defuntes, cf. Chen Mengjia, Yinxu buct zongshu (P6kin 1956), p. 380-381 . 

44 — Cf. Chen Mengjia, Yinxu buct zongshu (P6kin 1956), p. 488-490. On notera 

que le terme si ^ est place devant le vocable dans les inscriptions sur 

os, et se rencontre devant le vocable mu ^ dans les inscriptions sur bronze. 
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Bing, Fu Ding, Fu Wu, Fu Ji, Fu Geng, Fu Ren (dont la formule appel- 
lative est de faqon tres insolite celle de Bing Fu Ren M ) et Fu 

Gui ; autrement dit, la quantite des peres defunts de Wu Ding epuise 
la serie des dix caracteres cycliques employes comme appellations 
posthumes, ce qui, etant donne les possibilites d’homonymie, peut 
correspondre a un nombre de peres bien superieur a dix. A la meme 
epoque, tous les caracteres cycliques sauf un (yi) sont distribues en 
appellations posthumes de meres, avec au moins un double emploi 

atteste pour le caractere Ji puisqu’il existe une Mu Ji ^ (Mere Ji) 

et une Zhong Mu Ji ^ (Mere Ji suivante) (45). Une telle situa- 

tion rend indecis le rapport du nombre des meres au nombre des peres. 
File fait par ailleurs ressortir un aspect capital de la conception de la 
parente sous les Yin : dans la nomenclature liturgique de la parente 
tout au moins, absolument aucune distinction n’est faite entre les 
ascendants directs et les ascendants par voie collaterale ; confusion 
s’observant a tous les niveaux de generation, en I’absence de termes 
specifiant les oncles ou les tantes, les grands oncles ou les grandes 
tantes, par rapport aux peres et aux meres, aux grands-peres et aux 
grands-meres proprement dits, et qui est evidemment une consequence 
du monolithisme cultuel, en correlation avec I’indivision de la grande 
famille ethnique sous le rapport de la multiplicite des lignees secon- 
daires. 

Quant a la multiplicity des vocables appliques aux epouses, elle 
serait significative, sinon de la polygamie, au s^ns strict de I’usage de 
prendre plusieurs femmes en se mariaint plusieurs fois, en tout cas de la 
polygynie, entendue comme la possession par un seul mari de plusieurs 
epouses, fussent-elles epousees en une seule fois, si ces vocables corres- 
pondait effectivement a une diversite a I’interieur d’un serail. Telle est 
la portee de la distinction qui est faite a I’epoque Zhou entre le terme 

qi epouse, et le terme qie , qui designe alors une simple concu- 
bine (46). Mais dans les inscriptions oraculaires un parallelisme parfait 
entre les quatre vocables designant des epouses semble attester une 
complete synonymie entre eux, comme il ressort de la comparaison 
des quatre inscriptions suivantes : 


45 — Sur jes p^res honoris par Wu Ding, cf. Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu 

(P6kin 1956), p. 452-453. Sur les meres honor^es par Wu Ding, voir le m§me 
ouyrage, p. 448^49. II semble bien que la plupart de ces peres et de ces 
mSres cessent d'etre honores aux gyn^rations suivantes, et que leur culte n'est 
qu'un culte funeraire, s'agissant de defunt qui n'ont pas eu le titre de roi ou 
de conjointe de roi. 

46 - Cf. Baihutong. ch. XL Jiaqu {^6. Congshu Jicheng, Shanghai 1936), 

p. 268. 
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«Demande d’oracle sur ceci : Au prochain jour geng, sacrifiera- 

t-on a Bi Geng ifZjM epousee qie ^ de Shi Ren -^4: ... ?» 

{Xu, 1, 6, 1) ; 

«Demande d’oracle sur ceci : Sacrifiera-t-on a Bi Geng^M 

epouse qi de Shi Ren ^ -ir ... ?» {Yi, 1916) ; 

«Au jour xinchou, divination. Par le roi. Sacrifiera-t-on un chien 

a Bi Geng femme mu de Shi Ren 4 , ou non ? Au 

3e mois» {Jia, 460) ; 

«Au jour gengxu, divination. Par le devin Lu , demande 

d’oracle sur ceci : Le roi s’adressera-t-il a Bi Geng conjointe 

sht de Shi Ren 4 . pour — (lacune), sera-ce ou non favorable ?» 
{Gu, 1221). 

Pourtant les quatre vocables n’ont pas la meme valeur. 

D’abord la tradition conserve le souvenir de la pratique de la 
polygynie sous les Yin en faisant une distinction de rangs entre Vepou- 
see qie et Vepouse qi au moins dans le cas des femmes de Di Yi. Le 

Lushi Chunqiu rapporte en effet que la mere de Zhou 4^ {alias Di 

Xin ^ , fils de Di Yi ’f' ^ ) etait primitivement une simple 

epousee qie lorsqu’elle engendra Weizi Qi ■f^^-?y€otet Zhong Yan 

; mais qu’elle acceda_ensuite au rang d’epouse qi, et que c’est en 
cette qualite qu’elle engendra Zhou, ce qui valut a celui-ci la primaute 
sur ses freres germains plus ages dans I’ordre successoral (47). Les 
variantes entre qie et qi dans les formules appellatives pourraient 
resulter de tels changements de situation d’une ancienne femme de 
souverain durant sa vie. 

Le terme mu au sens de femme semble, lui, n’etre qu’un vocable a 
valeur generale, substituable aux trois autres indifferemment. 

Quant au terme shi conjointe , il est special au vocabulaire des 
inscriptions oraculaires, et a suscite de nombreuses interpretations. 
Sa caracteristique essentielle est de n’apparaitre qu’a partir du regne de 
Zu Jia (duquel date la demiere des quatre inscriptions precitees, alors 
que les trois autres sont de la periode I), au moment de la mise en 
vigueur de la liturgie moderne des sacrifices reguliers, et pour etre 
applique exclusivement aux epouses beneficiaires de ces sacrifices 
reguliers. Mais sa signification etymologique est obscure. Pour Luo 

47 — Cf. Lushi Chunqiu, paragraphe Dangwu (6d. Zhuzi jicheng, P6kin 

1957), p. 111. 
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Zhenyu j c’est une forme archaique du mot he^'^ brillant ; 

pour Guo Moruo c’est le mot da 7 ^ grand complique de deux signes 
representant des seins sous les deux bras que dessine le pictogramme, 

pour marquer qu’il s’agit d’une femme ; pour Yu Shengyu 

c’est le mot shuang , pictogramme d’un homme tenant deux feux, 
avec le sens d'eclairer, puis de differencier et par suite d'aparier et de 

marier ; pour Chen Mengjia c’est un doublet du mot hou reine, 
qui a pris ce dernier sens par suite de divers glissements phonetiques ; 
pour Shirakawa Shizuka, c’est le pictogramme d’une femme portant 
sur la poitrine des tatouages particuliers, insignes de son rang (48). 
Peu importe ces supputations ; I’essentiel reste que le terme shi est 
manifestement un titre reserve a des epouses royales prenant qualite 
disons de reine. D’ou leur vient cette qualite ? Du fait d’avoir de leur 
vivant occupe la premiere place entre toutes les epouses du roi ? Com- 
ment expliquer alors que dans de si nombreux cas il y ait deux reines 
defuntes pour un seul roi defunt, et meme trois reines defuntes pour 
Wu Ding (49) ? Serait-ce par suite de repudiation ? Mais I’epouse 
repudiee perdrait assurement tout titre a recevoir un culte regulier. 
Seirait-ce par suite de remariage apres veuvage ? Mais la tradition, qui 

exalte la piete filiale de Xiao Ji ^ ^ {alias Zu Ji ) pour avoir 

reproche a son pere Wu Ding de s’etre remarie apres la mort de sa 
mere (50), donne a penser que si la polygamic (au sens strict) a pu etre 
pratiquee, elle etait regardee avec defaveur ; et surtout, cette hypothese 
impliquerait que la longevite des epouses ait ete generalement moindre 
que celle des epoux de la Xlle a la XVIIe generation, ce qui n’est guere 


probable. Aussi la meilleure explication est-elle celle de Xu Jinxiong”^f^ 

voit dans le titre de sht conjointe d’un roi, autrement dit 
dans la qualite de reine, un rang posthume accorde aux seules epouses 


48 - Cf. Shirakawa Shizuka, Kdkotsu kinbun gaku ronsd, I (Kyoto 1955), p; 75 h 

84, ou Ton trouvera, outre I'expose de la these de Shirakawa Shizuka, le 
resume des autres theses propos6es par les pal6ographes cites. 

49 — Pour ceci, et pour ce qui va venir en discussion dans le reste de ce chapitre, 

on voudra bien se reporter au schema de la page supra. 

50- Cette tradition est rapportee notamment par Huang Fushi ^ dans 

i6(ed. de Xu Zongyuan ^ ^ , P6kin 

1964), p. 72* Ding Shan en prend argument pour soutenir que les Ym etaient 

monogames (cf. Ding Shan ^ , Zongfa kaoyuan 7 ^^ ^ , dans 

Zhongyang yanjiuyuan Ushi yuyan yanjiusuo jikan, IV, 4, P6kin 1934, p. 414). 
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royales dont un fils au moins est devenu roi (51). 

Sous les Zhou encore «la mere prend rang selon le rang de son fils», 

lit-on dans le Gongyangzhuan ; ce que He Xiu 4^ commente en 
disant que « selon les rites, lorsque le fils de la concubine est installe 
sur le trone, sa mere prend rang d’epouse principale.» (52). La seule 
difficulte que presente I’application de cette doctrine traditionnelle 
aux reines defuntes Yin se presente dans les cas ou apparaissent plus de 
meres elevees au rang de reines que de fils devenus rois a la generation 
suivante ; mais il n’y a que deux cas de ce genre. Le premier est celui 

des deux reines defuntes, Bi Ji ^ et Bi Gui-^*^^ , honorees 
comme epouses de Zhong Ding, alors que la generation suivante ne 
paraft compter qu’un seul roi, Zu Yi : Xu Jinxiong propose d’evacuer 

la difficulte en comptant Jian Jia ^ comme le frere aine de Zu 

Yi JL au lieu de le compter a la generation precedente comme 

frere cadet de Zhong Ding 4^ "T , pere de Zu Yi, ce qui peut se faire 
sans consequences contradictoires. Reste le cas des deux reines Bi 

Geng_;;^lifcl.^ et Bi Jia -JpJL. , honorees comme epouses de Zu Xin 

^ , alors qu’a la generation suivante, s’il y a bien deux rois, Zu Ding 

^ et Nan Geng , le second semble etre le cousin du premier 

comme fils de Qiang Jia ^ , pour lequel il y a egalement une 

epouse, Bi Geng , honoree comme reine defunte du moins a la 

periode II. Toutefois, la question est ici obscurcie par une fluctuation 
de la liturgie, Bi Geng epouse de Qiang Jia n’etant plus honoree comme 
reine a la periode V (53); et la these de Xu Jinxiong n’est done pas 
assez nettement mise en defaut pour ne pas rester la plus coherente. 


51 — Cf. Xu Jinxiong • Du i Zhang Guangzhi xiansheng di Shangwang 

miaohao xinkao di jidian yijian 

dans Zhongyang yanjiuyuan minzuxue yanjiusuo 
jikan, Taibei 1965, p. 126-130. 


52— Cf. Gongyangzhuan, ^ la lere ann6e du regne du due Yin (ed. Shisanjing 
zhushu), p. 32. Ce texte, avec bien d'autres qui le corroborent, est cit6 par 
Xu Jinxiong. 

53 — La situation liturgique de Qiang Jia if est complexe. En effet, ayant 

vraisemblablement 6te le pdre de Nan Geng , il avait ^ ce titre ran^ 

d'anc§tre dans le groupe que Dong Zuobin appelle le groupe du grand/:ulte 

dazong , comprenant les ascendants directs des rois. a I'exclusion des 

collat6raux (qui ne reinvent que du groupe appele par Dong Zuobin le groupe 
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Peut-on tirer du dossier des epouses defuntes des informations 
autrement circonstanciees sur le mariage a I’epoque Yin ? C est ce qu a 

cm Zhang Guangzhi (Kwang-Chih Chang), qui est a I’origine 

d’une doctrine nouvelle, developpee par Liu Binxiong , 

interpretant les appellations posthumes Yin comme des indicatifs 
matrimoniaux a la maniere de Granet, aux idees duquel est d’ailleurs 
faite reference expresse (54). La doctrine est fondee sur deux aspects de 
ia serie des trente-sept appellations posthumes de rois et des vingt- 
quatre appellations posthumes de conjointes royales ordonnees par 
generations (55) : I’apparence d’une certaine periodicite d’une part, 
d’une certaine opposition entre les appellations des rois et celles de 
leurs conjointes d’autre part. Elle interprete ces aspects des appella- 
tions masculines et feminines comme refletant une organisation des 
mariages royaux par permutation des femmes entre des sections patri- 
lineaires de I’ethnie, au nombre de deux au moins, redivisees par moities 
matrilineaires. Mais nous allons voir que cette doctrine rencontre la 
contradiction categorique de plusieurs donnees epigraphiquement bien 
etablies, et heurte le sens des traditions chinoises au moins autant que 


1 

du petit cutte xiaozong ■'j-' ^ ) ;cependant, Nan Gang n'ayant pas eu lui 
m§me de fils roi, Qiang Jia s'est par la suite retrouve dans le groupe des sim- 
ples collat^raux, du xiaozong. Sur ce point, cf. Chen Mengjia, Ymxu buct 
zongshu (Pekin 1956), p. 450. 


54— Le num6ro 19 du Zhongyang yanjiuyuan minzuxue yanjiusuo jikan (Tabei 
1965) est iargement consacr^ d la discussion de cette doctrine, qui y est 
presentee par Zhang Guangzhi dans deux articles intitules Shangwang miao 


hao xinkao et Guanyu Shangwang miaohao xinkao yi 


wen 


yijian 


buchong 

et ou se trouve egalement I'article de Liu Binxiong Mi IQtitUl^ 

Yin Shang wangshi shifen zuzhi shiiun ^ AS. 

Tout ce qui suit sera la discussion de ces trois articles, a I'ensemble desquels 
le lecteur voudra bien se reporter sans que soient ici multipliees inutil^ment 
les r6f6rences de detail. 


55 — Cf. le schema de la p. 36 supra. Le chiffre de vingt-quatre conjointes royales 
n'est pas donne par Zhang Guangzhi, qui precise seulement le nombre de 37 

appellations de rois (y compns Wu Geng , qui ne fut roi que comme 

vassal des Zhou). Le nombre des conjointes royales n'est pas tout-S-fait 
assure : Xu Jinxiong en dresse une liste de vingt-cinq (cf. Zhongyang yan- 
jiuyuan minzuxue yanjiusuo jikan, nO 19, Taibei 1965, p. 124), mais I'appel- 

lation Bi pour une epouse de Da Geng r^sulte sans 

doute d'un lapsus calami du scribe sur la pidce Bu, 294 (en r§gle gen^rale 
aucune conjointe ne porte la m§me appellation posthume que son 4poux). 
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la theorie de Granet, bien qu’elle paraisse s’inserer dans un cadre 
historique plus authentiquement chinois. 

Zhang Guangzhi est parti de I’observation d’une inegalite marquee 
dans la distribution des dix noms cycliques des jours de la decade dans 
la suite des appellations posthumes royales, suite dans laquelle il releve 
en effet : 

— sept fois I’appellation Jia, six fois I’appellation Yi et huit fois I’appel- 
lation Ding, 

— contre deux fois I’appellation Bing, une fois I’appellation Ji, une fois 
I’appellation Wu, quatre fois I’appellation Geng, quatre fois I’appel- 
lation Xin, trois fois I’appellation Ren et une fois I’appellation Gui. 

Comment une telle inegalite peut-elle s’expliquer ? 

Zhang Guangzhi envisage tour a tour les diverses theories avancees 
pour rendre compte de I’attribution des appellations posthumes. Selon 
Chen Mengjia, celles-ci etaient conferees selon I’ordre des sacrifices, 
puisque les sacrifices etaient executes pour chaque ancetre au jour du 
nom duquel il etait appele, ordre qui dependait lui-meme de multiples 
facteurs : chronologies des generations, des naissances dans la meme 



egare par une mauvaise reconstitution de piece divinatoire fragmentee, 
croit plutot que les appellations posthumes faisaient I’objet d’une 
divination. Quant a Dong Zuobin, a I’instar d’une vieille tradition 
exposee dans le Baihutong selon laquelle sous les Yin chacun prenait 
le nom du jour de sa naissance, il pensait que I’appellation posthume 
etait determinee par le jour du deces (56). Toutes ces opinions ne 
pechent-elles pas de la meme fagon en rapportant a des circonstances 
fortuites une distribution trop inegale pour etre purement aleatoire ? 
C’est la critique que leur oppose Zhang Guangzhi, qui, pour sa part, 
s’efforce de degager une loi d’aJtemance, d’une generation a I’autre, 
entre deux classes de noms cycliques : 


56 — La these de Chen Mengjia est exposie dans son ouvrage Yinxu bud zongshu 
(P6kin 1956), p. 404-405. Celle de Li Xuejin dans la critique faite par cet 
auteur de I'ouvrage de Chen Mengjia, dans le n° 3 de I'ann^e 1957 du 
Kaoguxuebao de P6kin (p. 123). L'erreur de reconstitution faite par ce 

dernier auteur a §t6 signalee par Xu Zhuoyun dans le Zhongyang 

yanjiuyuan minzuxue yanjiusuo jikan n° 19 (Taibei 1965), p. 81-82. La thdse 
de Dong Zuobin est expose dans un article intitul6 Lun Shangren yi Tengri 

wet mingt^ ^ B public dans le Daiuzazhi, II, 3 (Taibie 1951 ) 

et r46dlt6 dans Pinglu wencun (Taibei 1963), III (voir en particulier p. 252). 
La tradition rapport^e dans le Baihutong est expose dans ce recueil au ch. 

XXXIII Xingming -^Li^ ^ (6d. Congshu jicheng, Shanghai 1936, p. 226). 
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— une classe qu’on pourra appeler la classe A, pour fixer les idees, 
comprenant les appellations Jia ou Yi comme appellations princi- 
pales (il leur sera substitue la lettre A telle quelle) et les appellations 
Wu ou Ji comme appellations accessoires (il leur sera substitue la 
lettre A entre parentheses : (A) ) ; 

— une classe qu’on pourra appeler la classe B, comprenant I’appel- 
lation Ding comme appellation principale (il lui sera substitue la 
lettre B telle quelle) et les appellations Bing, Xin, Ren ou Gui comme 
appellations accessoires (il leur sera substitue la lettre B entre paren- 
theses : (B) ) ; 

— quant a I’appellation Geng, paraissant relever tantot de la classe A 
tan tot de la classe B, elle est consideree, tout au moins, provisoi- 
rement, comme hors classe et ambivalente. 

La demonstration precede de la fa<;on suivante. 

L’altemance est d’abord manifestee dans la succession des appel- 


lations des ascendants en ligne directe, sans probleme des generations 
VII a XIII : 

VII DaYi :A 

VIII Da Ding :B 

IX Da Jia :A 

X Wo Ding (57) :B 

XI Xiao Jia : A 

XII Zhong Ding : B 

XIII ZuYi :A 

et sans problemes non plus des generations XV a XXII : 

XV Zu Ding : B 

XVI XiaoYi :A 

XVII Wu Ding : B 

XVIII Zujia :A 

XIX Kang Ding : B 

XX Wu Yi : A 

XXI Wen Wu Ding : B 

XXII Di Yi : A 


Mais I’altemance est evidemment rompue au niveau de la XlVe gene- 
ration. Pour en retablir le principe, Zhang Guangzhi suggere de consi- 
derer les deux rois appartenant a cette generation, a savoir Zu Xin et 
Qiang Jia, portant le premier une appellation (B) et le second une 
appellation A, comme etant respectivement pere et fils, et non frere 
aine et frere cadet. Moyennant cette correction, qui entrainerait un 


57 — Zhang Guangzhi suit 
substitue Wo Ding 


ici la g^nealogie du Shiji, et pour la Xe g6n6ration il 
"J* (dont les inscriptions ne porte pas trace) b Da Geng 
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decalage d’un rang vers le bas de routes les generations notees ci-dessus 
de XV a XXII, Talternance serait acquise pour tous les rois Yin de 
I’ascendance directe du dernier souverain de la dynastie, Di Xin, et 
acquise sur les appellations principales de chaque classe A et B, sauf 
pour Zu Xin, a la XI Ve generation, dont I’appellation est (B), secon- 
daire. Quant a Di Xin lui-meme, son appellation (B) alteme conve- 
nablement avec celle de son predecesseur Di Yi qui est A, mais elle est 

egalement une appellation secondaire. Apres lui, son fils Wu Geng 
porte Tappellation hors classe Geng. 

Cette presentation serait assez convaincante si la correction du rang 
genealogique de Qiang Jia etait admissible. Zhang Guangzhi le soutient 
avec I’inscription de la piece Cui, 250, qui se lit : 

«Au jour yichou, divination. Par le devin Da 'K. , demande d’ora- 

cle sur ceci : Faut-il faire un sacrifice gao aux cinq ancetres Ding, 
Zu Yi, Zu Ding, Qiang Jia, Zu Xin ?» 

La liste des cinq ancetres mentionnes est etablie en remontant a 
partir de (Wu) Ding, et comprend apres lui son pere Xiao Yi (appele 
Zu Yi dans I’inscription), puis le pere de Xiao Yi a savoir Zu Ding, 
puis Qiang Jia, puis Zu Xin ; mais rien ne permet d’affirmer que du 
meme coup Qiang Jia serait ici donne comme le pere de Zu Ding 
puis Zu Xin comme le pere de Qiang Jia ; il s’agit en effet d’un regrou- 
pement d’ancetres proches, et ce genre de regroupement liturgique 
comprend le plus souvent des collateraux avec des ascendants en 
ligne directe (58). 

Par contre, un argument tres fort milite contre la correction 
proposee, c’est que la conjointe de Qiang Jia, Bi Geng, ne re<;oit plus de 
sacrifices reguliers a la Ve periode, comme nous I’avons vu ; ce qui 
signifie que Qiang Jia est alors liturgiquement considere comme un 
collateral, meme si comme pere de Nan Geng il a pu un moment, a la 
He periode, etre considere comme ascendant en ligne directe. 

Encore plus genante pour la doctrine est la suite des appellations 
des proches ancetres preroyaux, ceux des generations I a VI. Selon 
I’ordre veridique de la succession de ces ancetres, tel que Dong Zuobin 
I’a reconstitue a partir des inscriptions, leurs appellations se presentent 
ainsi : Jia, Yi, Bing, Ding, Ren, Gui : 

A-A-(B)-B-(B)-(B) 


58 — Cf . supra, p. 134-136. Les regroupements d'ancetres ascendants en ligne di- 
recte, ceux du dazong X ^ , se font S partir du plus ancien, en general h 
compter de Shang Jia. M s'^agit ici done d'un regroupement comportant des 

xiao shi 'h'f petites tablettes (ancestrales), de collateraux. 
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Zhang Guangzhi fait valoir qu’il s’agit de generations tres ancien- 
nes, anterieures a I’instauration de la royaute, et au niveau desquelles 
le desordre des appellations n’a rien de concluant. D’ailleurs, note-t-il, 
n’est-il pas remarquable que dans la genealogie erronee du Shiji I’ordre 
convenable soit restaure pour les quatre premieres appellations, selon 
la suite : Jia, Ding, Yi, Bing : 

A-B-A-(B) ? 

A quoi il faut repondre que, bien au contraire, plus le souvenir 
se serait efface d ’appellations d’ancetres tres anciens, plus il y aurait 
de chance que les liturgistes Yin, et non pas seulement Sima Qian, 
les eussent imaginees conformes a un ordre si fondamental a leurs yeux. 

Reste la question des appellations posthumes des collateraux, qui 
devraient toujours porter des appellations posthumes, secondaires, de 
la meme classe que I’ascendant direct de la meme generation. Compte 
tenu de la correction d’abord proposee par Zhang Guangzhi, sept gene- 
rations comptent des collateraux ; or, meme avec la facilite que cons- 
titue I’ambivalence supposee de I’appellation Geng, I’ordre voulu est en 
defaut sur deux generations encore : dans celJe de Zhong Ding, B, ou 
Jian Jia porte une appellation A, et dans celle de Xiao Yi et Hu Jia, A, 
ou Xiao Xin porte une appellation (B). Pour dissiper ces incoherences, 
Zhang Guangzhi propose alors de suivre, en ce qui concerne Jian Jia 
et Xiao Xin, I’ordre genealogique donne dans la chapitre Gujin ren- 

biao d\jL Hanshu, en disaccord tant avec \e Shiji qu’avec 

les reconstitutions epigraphiques, mais ici propre a retablir I’alternance 
A - B , a moins, suggere aussi I’ethnologue chinois, de considerer I’appel- 
lation Xin, de meme que I’appellation Geng, comme une appellation hors 
classe. L’argument est franchement irrecevable, le Hanshu ne pouvant 
etre d’aucune autorite dans la matiere. Mais voyons comment se deve- 
loppe I’analyse des appellations posthumes des conjointes royales. 

Le fait que celles-ci portent toujours des appellations differentes 
de celles de leur epoux signifierait d’une part que le systeme des classes 
A et B est commun aux rois et a leurs epouses, d’autre part que les 
mariages sont prescrits de maniere a assurer I’echange d’une classe a 
I’autre. Cette organisation serait sous-tendue par le principe succes- 
soral que chaque roi doit avoir autant de sang A que de sang B, qui 
entrafnerait la repetition des mariages entre cousins croises relevant de 
deux lignees principales A et B. 

Deux suppositions peuvent alors etre faites. La premiere est celle 
de I’echange bilateral des cousins croises : elle entrafnerait trop d’hypo- 
theses sur la filiation des rois Yin pour pouvoir etre retenue. La seconde 
est celle d’une obligation de manage entre cousins unilateraux. Pour 
qu’elle puisse s’appliquer a la dynastie des rois Yin, il suffit de la for- 
muler, en termes de manage obligatoire pour une paire au moins de 
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cousins patrilateraux a chaque g^n^ration, les autres manages s’orga- 
nisant avec les lignees Secondaires de chaque classe, selon le schema 
ci-dessous. 



= males devenant rois 
=: males sans vocation royale 
filles 

• = marques de lignees secondaires 

Le signe = note les manages 

Les lignes verticales marquent les relations de filiation 

Les lignes horizontales marquent les relations entre freres et soeurs. 

La ligne interrompue marque la separation entre sections A et B. 

Ce schema fait clairement apparaftre comment I’exigence pour 
les rois de la double filiation A et B par le pere et par la mere, qui 
sous-tend le principe d’alternance, entraine un mecanisme de devolution 
du trone d’oncle a neveu, et non pas de pere a fils. Ce phenomene est-il 
atteste par la documentation ? Pas explicitement, repond Zhang Guang- 
zhi, mais il est implique dans la confusion des vocables de parente 
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designant le pere et Toncle, qui sont identiquement le vocable /wj&ere, 
d’une part, et dans la confusion des vocables de parente designant le fils 
et le neveu, qui sont identiquement le vocable zi fils, d’autre part. 

Par ailleurs, il est clair que chaque roi a du avoir pour mere propre- 
ment dite (le vocable mu mere s’appliquant egalement aux tantes) une 
fille de lignee A ou B alteme de la lignee dont relevait son pere propre- 
ment dit: Or il se trouve qu’aucune des conjointes royales ne porte 
I’appellation B principale, a savoir I’appellation Ding, et qu’aucune non 
plus ne porte la seconde des deux appellations A principales, a savoir 
I’appellation Yi (seule I’appellation Jia, la premiere des deux appel- 
lations A principales, est attestee epigraphiquement). Voila qui s’ex- 
plique maintenant tres bien, remarque Zhang Guangzhi : le pere propre- 
ment dit du roi n’ayant pu etre roi lui-meme, faute de filiation matri- 
lineaire convenable, son epouse n’avait pas le titre de conjointe royale, 
et ne pouvait faire I’objet d’un culte regulier. C’est pourquoi toutes 
les ascendantes de filiation directe A ou B sont evincees du culte regu- 
lier, ainsi que le montre I’absence d’appellation posthume feminine 
Ding ou Yi chez les beneficiaires de ce culte. 
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Pour illustrer cette observation, Zhang Guangzhi a reconstitue la 
filiation reelle, selon sa theorie, des rois Yin de I’ascendance directe de 
Di Yi jusqu’a Wu Ding (voir schema en bas a gauche), oix les meres des 
rois apparaissent en carre avec I’appellation posthume qui devait etre la 
leur. 

Telle est la doctrine de Zhang Guangzhi. Ses deux piliers prin- 
cipaux sont d’une part le principe de la succession d’oncle a neveu, 
d’autre part le principe de I’egale importance de la filiation uterine et 
de la filiation agnatique. Or, ces deux piliers sont etablis, remarquons-le, 
seulement sur des ambigui'tes : equivoque de la terminologie de la 
parente, equivoque de I’absence de deux noms cycliques de la liste des 
appellations posthumes des conjointes royales. Ne faudrait-il pas 
pourtant s’attendre a ce que des principes capitaux tels que ceux-ci 
s’exprimassent positivement dans les institutions ? Nulle part n’appa- 
rait leur expression positive. Zhang Guangzhi, il est vrai, pretend la 
deceler dans I’ordre zhao mu et les genealogies qul refleteraient celui-ci, 
dans I’opposition des .deux traditions archaisantes et modemisantes 
que Dong Zuobin distingue chez les liturgistes Yin, enfin dans les regies 
successorales de I’epoque. 

Sans revenir sur la question, deja amplement traitee, de la nature 
et de I’origine de I’ordre zhao mu, rappelons simplement que le voca- 
bulaire Yin en ignore completement la terminologie, alors que la 
dynastie est cens^e y trouver la raison de son existence meme. Quant 
aux genealogies, I’etude de celles que rapportent les mythes et qu’in- 
voque plus particulierement Zhang Guangzhi, n’est qu’a peine esquissee 
par lui : elle reste entierement a faire comme illustration de ses theses. 
Des genealogies historiques, Egashira Hiroshi s’est occupe au meme 
point de vue ; on sait deja avec quels resultats (59). 

Que dire de I’interpretation de I’opposition des traditions rituelles 
archai'sante et modemisante comme effet de Topposition de deux sub- 
cultures correspondant aux deux sections A et B de I’ethnie Yin ? S’il 
est vrai qu’il y a, apres la reforme de Zu Jia, resurgence temporaire de 
la tradition archaique, les variations de la liturgie Yin ne se presentent 
absolument pas sous la forme d’une altemance reguliere d’une gene- 
ration a I’autre. Meme si I’epoque de la reprise de la liturgie ancienne 
n’est fixee que d’une maniere assez incertaine, il reste hors de doute que 
sous Di Yi et Di Xin, I’un et I’autre relevant respectivement de chacune 
des deux lignees opposees selon Zhang Guangzhi, la liturgie deraeure 
sans aucun changement la liturgie moderne. 

Enfin la succession collaterale, sous les Yin, prend son sens pour 
Zhang Guangzhi comme un palliatif en cas d’empechement a I’accession 
au trone du fils de la soeur du roi defunt, ou que ce neveu soit trop 


59 — Cf. supra, p. 250. 
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j^une, ou meme qu’il n’existe pas, le roi defunt n’ayant pas eu de soeur. 
De la discussion approfondie qu’a faite Xu Jinxiong de cette these, il 
suffit de retenir deux arguments decisifs. L’un est qu’en cas de defaut 
de neveu par la soeur du roi defunt la ligne successorale devrait etre 
definitivement interrompue, sans que I’appel des freres a la succession 
puisse apporter d’autres remedes que de retarder la crise. Le second 
argument est que la raison de minorite du neveu successeur en titre ne 
peut rendre compte, par exemple, des faits de succession de la XVIe 
generation, quand se succedent les quatre collateraux Hu Jia, Pan Geng, 
Xiao Xin et Xiao Yi, dont les regnes totalisent plus de cinquante ans, 
ce qui est beaucoup pour attendre la majorite d’un fils cense etre celui 
de Hu Jia, premier roi des quatre. 


Ceci dit du point d’arrivee des recherches de Zhang Guangzhi, 
revenons a leur point de depart, qui, meme aux auteurs plus ou moins 
rallies aux memes vues, comme Egashira Hiroshi, a paru determine 
d’une maniere assez contestable (60). Pourquoi deux appellations 
posthumes, Jia et Yi, caracteriseraient-elles principalement la premiere 
section. A, et une seule appellation posthume. Ding, la seconde ? 
Sans compter que pour les femmes I’appellation Jia semble devenir 
secondaire, puisqu’elle est portee par une conjointe royale, Bi Jia, 
epouse de Zu Xin : a moins que le fils de Zu Xin par Bi Jia ait eu egale 
vocation au titre royal avec le neveu du meme roi par sa soeur ? Pour- 
quoi d’ailleurs n’y aurait-il que deux appellations accessoires dans la 


premiere section et quatre dans la seconde ? Pourquoi Tappellation 
Geng est-elle hors classe et ambivalente ? 

Ces incoherences ont incite Liu Binxiong a reprendre 

entierement les analyses de Zhang Guangzhi pour tenter de degager 
de la distribution des appellations posthumes Yin, en termes beaucoup 
plus rigoureux, un modele d’organisation des echanges matrimoniaux a 
cinq sections redivisees par moities patrilineaires et matrilineaires en 
dix sous-sections, soit autant que de noms cycliques decadiques. Cette 
nouvelle construction theorique ne parvient a degager de leur confusion 
les appellations Jia et Yi que pour retomber dans de nouvelles diffi- 
cultes. D’abord I’absence d’appellations Yi et Ding pour les conjointes 
royales devient inexplicable. Ensuite, dans les rapports des cinq sections, 
auxquels Liu Binxiong essaie ingenieusement d’appliquer le principe de 
la recurrence cyclique des cinq elements selon la cosmologie chinoise, la 
statistique fait apparaitre une preponderance marquee de trois sections 


60 Cf. Egashira Hiroshi Kinbun naka no kazoku seido ni kansuru nisan 

nomond^l ^ ^ 3 - ; 5 . 

(Nihon ChQgoku gakkaihd, 19, T6ky6 1967), p.81 . 
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sur cinq, qui deregie tout le mecanisme des permutations suppose par 
hypothese. Ces observations dispenseront d’entrer dans I’examen cir- 
constancie d’une theorie complexe qui, comme celle de Granet, est 
aussi brillante dans sa conception qu’artificielle dans son application. 

II faut en fin de compte souligner encore une fois I’erreur radicale 
qui consiste a faire fi de la donnee la plus importante de toute la socio- 
logie de la Chine ancienne : le culte des ancetres. C’est en apparence 
seulement que la doctrine de Zhang Guangzhi semble s’accorder avec ce 
qu’en a decouvert pour I’epoque Yin I’epigraphie contemproraine. 
En realite, cette doctrine n’utilise la documentation epigraphique qu’en 
en faussant completement la signification obvie : ce qui est trace d’un 
systeme cultuel est analyse comme s’il s’agissait de traces d’un systeme 
d’echanges matrimoniaux essentiellement incompatible avec les prin- 
cipes du culte ancestral chinois. Le resultat est aberrant : la liturgie 
majeure des Yin, celle des sacrifices reguliers serait une liturgie selon 
laquelle le neveu honore son oncle et sa tante, mais pas son pere et sa 
mere ! Zhang Guangzhi h’a pas hesite a enteriner cet incroyable para- 
doxe sinologique, en interpretant une exhortation, rapportee dans le 
Shujing, a ne pas honorer avec une excessive somptuosite son propre 
pere, comme une recommandation d’honorer plutot son oncle ! Alors 
que I’avis, qui en realite tendait a mettre en garde contre I’inclination a 
negliger le service des manes des ancetres lointains par I’effet d’une piete 
filiale trop exclusive, denote au contraire que le culte du pere avait une 
telle importance qu’il risquait d’eclipser tous les autres ( 61 ). 

Que les appellations posthumes Yin ne resultent pas entierement 
d’un effet de hasard, c’est possible. La maniere dont elles etaient 
attribuees n’a jusqu’ici pas pu etre elucidee. L’explication la plus plau- 
sible demeure celle de Dong Zuobin : que le defunt prenait appellation 
du nom du jour decadique de son deces. Ce qui n’interdit pas de penser 
que, par exemple, le deces n’ait pu etre parfois insensiblement postdate 
ou antidate de maniere a etre artificiellement accorde a quelque jour 
considere comme plus favorable, ou moins defavorable, au passage dans 
I’au-dela. Peut-etre la survenance de la mort a un jour yi ou a un jour 


61 - II s'agit de I'exclamation de Zu Ji rapportee dans le court chapitre 

Gaozong rongri ^ 5 du Shujing, comment^e par Zhang Guangzhi 

dans le Zhongyang yan/iuyuan minzuxue yanjfusuo Jikan n° 19 {Tabei 1965), 
p. 84. Dans ce commentalre, Zhang Guangzhi a commis la b6vue de prendre 
Gaozong rongri au sens de sacrifice rong accompli par Gaozong ( Wu Ding), 
alors Que, comme le lui a fait remarquer Xu Jinxiong {meme revue, p. 132), 
il s'agit du sacrifice rongri ex6cut6 en I'honneur du defunt Gaozong; Zhang 
Guangzhi a reconnu cette erreur {mSme revue, p. 63), ^ laquelle il a manlfes- 
tement et6 entrafng par sa propre doctrine, dont on voit ainsi quelle falla- 
cieuse optique elle donne sur la tradition chinoise. 



294 


LA VOIE ROYALE 


ding etait-elle plus sp^cialement redoutee pour les femmes, de meme 
que les accouchements etaient souhaites pour un jour geng (62). En 
tout cas, il serait bien etrange que des indicatifs matrimoniaux aient ete 
conferes a des defunts plutot qu’a des vivants. 


62 — Cf. supra, p. 268. 



CHAPITRE Vm 

LE MARIAGE A L’BPOQUE ZHOU 


La royaute Zhou s’est constituee sur une base tres differente de celle 
de la royaute Yin. Elle represente un pouvoir issu non pas de Texpansion 
continue d’une societe ethniquement homogene, mais de la coalition 
formee, centre les derniers souverains de la precedente dynastie, a la 
fois d’une partie de I’ethnie dominante ralliee a la rebellion animee par 
la maison territoriale d’origine etrangere des Zhou, et des peuplades 
exterieures appelees a venir renforcer le parti des revoltes. C’est semble- 

t-il dans le milieu ethnique des Qiang ^ (ou Jiang ^ ) (1), connus a 
travers les inscriptions comme la proie d’election des Yin, pour lesquels 
ils etaient une reserve de victimes destinees aux sacrifices humains (2), 
que les Zhou trouverent leur premier soutien. La tradition veut que le 


roi Wen ^ , parti pour la chasse, ait su, eclaire par la divination, dis- 
tinguer un homme de cette race qui pechait a la ligne au bord de la 

riviere Wei , pour en faire son conseiller (3). Le pecheur, Lu Shang 

S A , est decrit dans le Shtjt comme un pauvre here, dont la condi- 
tion ressemble a celle des rescapes d’un genocide. N’aurait-il pas ete 
surtout I’agent de I’alliance des Zhou avec les peuplades hostiles au Yin, 
a commencer par ce qu’il pouvait rester dans la sienne propre de sur- 
vivants aux massacres ? Plus tard, ce devait etre en saisissant I’occasion 
d’une expedition militaire contre les barbares du Nord-Est que le roi 


Wu , conseille a son tour par Lu Shang comme I’avait ete son pere, 

devait retourner ses armes contre Di Xin , faisant sans doute 

cause commune avec ceux qu’il avail ete envoye combattre, et recevant 

en outre I’appui d’une partie des propres troupes Yin basee k Q\^)^ , 


1 — Sur ces deux formes, cf. infra p. 298 

2- Cf. Shirakawa Shizuka, Kdkotsu kinbun gaku ronsd, IX (Kyoto 1958), 
entierement consacre a une monographie sur cette peuplade. Sur les im- 
molations d'hommes de race Qiang, voir plus specialement les p. 1 a 38. 

3 - Cf. Shiji, debut du ch. XXXII (ed. Zhonghua shuju, Pekin 1959), p. 1477- 
1478. 
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poste avance du royaume ou allait etre creee une nouvelle maison 
seigneuriale de race Jiang (ou Qiang) (4), 

Les rois de la nouvelle dynastic eurent naturellement a composer 
avec les chefs dont ils avaient obtenu le concours, ce qui entraina la 
substitution au monolithisme cultuel et familial de I’epoque precedente 
d’un systeme beaucoup plus savamment articule, laissant a chaque 
seigneurie, puis a chaque clan dans chaque seigneurie, puis a chaque 
college clanique dans chaque clan, une relative autonomic fondee sur 
un culte ancestral parti culier. Le point faible de la nouvelle organisation 
se trouvait etre evidemment la liaison entre les groupes d’origines 
ethniques differentes, d’abord rassembles seulement par une meme 
hostilite aux rois de I’ancienne dynastic. Pour remedier a cette faiblesse, 
la fonction du manage fut entierement renovee : de catalyseur de la 
fusion des communautes locales, y compris celles de souches etran- 
geres en voie d’assimilation, au sein de la grande communaute Yin, 
il devint sous les Zhou essentiellement le nceud des alliances conclues 
la oil s’interrompait la continuite des liens entretenus par le culte 
d’ancetres communs. Comme le dit fort bien He Xiu dcins une glose au 
Gongyangzhuan , a cette epoque, «selon les rites, Tepouse est un trait 

d’union entre les communautes gentilices (xing ) et non entre les 

maisons seigneuriales {guo iMj )» (5). 

Telle est la finalite de la regie d’exogamie par rapport a I’ethnie 
qui vient remplacer la pratique anterieure des manages endogames, et 
dont le sens positif apparait dans les traditions entretenues de gene- 
rations en generations d’alliances matrimoniales determinees entre telle 
branche de la souche Zhou et telle autre de souche differente (6). 
Mais cette finalite se cache sous la forme negative d’une simple inter- 
diction de prendre femme dans sa race. Et de fait, au cours de la dynas- 
tic, le principe positif des alliances matrimoniales se transforme progres- 


4 — Sur les circonstances dans lesquelles le roi Wu engagea son action centre le 
roi Xin, cf. Shirakawa Shizuka, ShQsho ni okeru Injin no katsucfd m^i- 
^ ^ ^ (Koda/gaku = Paleotogica, n° 1, Tdkyd 1952), 

p. 22. 


5 Glose au Gongyangzhuan , au 5e mois de la 12e annee du regne du due Ai 
(ed. Shisanjing zhushu , p. 832). 

6 La Maison royale Zhou prenait femmes et donnait filies a Qi (de nom genti- 
lice Jiang) ; la Maison de Lu prenait femmes § Qi egalement mais donnait 
fiiles S Song (de nom gentilice Zi) ; la Maison de Jin a longtemps donne 

fiiles h Qin (de nom gentilice YlngJ^^ ). 
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sivement en pure prohibition de Tinceste, en meme temps que s’evanouit 
peu a peu la realite ethnico-politique connotee par la multiplicite des 
noms gentilices, par I’effet de la symbiose des races et des cultures- Le 

tenne de nom gentihce xing ^3^ finit d’ailleurs, on I’a vu (7), par perdre 
completement sa signification premiere de nom de la communaute 
ethnique, qui n’a plus de contenu concret, pour se confondre avec le 

patronyme clanique zu ik , qui recouvre egalement le sens ancien du 

mot shi ^ nom territorial. L’interdiction de se marier entre gens de 
meme nom n’est plus des lors qu’une prohibition de manage au sein de 
la meme famille. 

Nous allons essayer de preciser cette evolution dans les aspects 
essentiels de I’institution chinoise du manage qu’elle a mise en jeu. 

II convient d’abord d’elucider I’origine et la nature des noms 

gentilices xing , couramment consideres comme les vestiges d’une 
structure matriarcale primitive de la societe chinoise, alors qu’ils datcxit 
seulement du debut de I’epoque Zhou et resultent de la pratique des 
alliances, et plus particulierement des alliances croisees, entre ethnics, 
qui fut alors instauree. L’idee d’une origine matriarcale des noms genti- 
lices est appuyee d’une part sur la feminisation de principe qui les 
caracterise de meme que les noms des dames de I’epoque Yin, et d’autre 
part sur Tetymologie traditionnelle du mot xing lui-meme, qui n’est 
autre que le mot sheng naitre ou engendrer , affecte du radical de la 
femme (8). Voici cette etymologic, rattachant le nom gentilice a la 
filiation uterine, telle que la donne le Shuowen jiezi : 

«Le xing c’est ce d’ou nait un individu. Dans I’antiquite, des 
individus eminents par leur essence spirituelle furent engendres par leur 
mere apres que celle-ci eut ressenti I’influence du Ciel ; c’est pourquoi 
on les appela fils du Ciel. On prend nom gentilice xing selon (lescircons- 
tances de) la naissance. Le mot vient du mot femme et du mot engen- 
drer, qui est aussi sa phonetique. Le commentaire du Chunqiu rapporte 
que le fils du Ciel confere le nom gentilice selon (les circonstances 
de) la naissance» (9). 

Si les noms gentilices sont normalement feminises, c’est que, 
comme les noms des dames Yin, ils sont specifiques de la partie femi- 
nine de la communaute qu’ils designent. Ils n’apparaissent jamais, en 
effet, que dans les appellations des femmes. Soit par exemple la formule 


7 — Cf . supra p. 1 54-. 

8 — Cf. Morohashi Tetsuji, Shina no kazokusei (T6ky6'1940), p. 444. 
9—11 s'agit du passage du Chunqiu cit6 supra, p. 1 55- 
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appellative Guo Meng Ji Langmu , qui figure dans 

I’inscription du Qi Hou yi “7^ ; elle signifie exactement : Langmu 

(appellation personnelle proprement dite), femme de la communaute 
gentilice de nom Ji, amee {meng) de la maison seigneuriale de Guo ; ou 
encore les formules beaucoup plus breves du genre de celles que rap- 

portent les annales, Bo Ji , Shu Ji (10) signifient exac- 

tement /emm^ de la communaute gentilice de nom Ji, amee (bo) de sa 
maison seigneuriale (dont le nom est sous-entendu : ici celle de Lu), 
femme de la communaute gentilice de nom Ji, cadette (shu) de sa 
maison seigneuriale (dont le nom est sous-entendu, ici egalement celle 
de Lu). II est vrai que si aucune formule appellative d’homme ne 
comporte jamais le nom gentilice, celui-ci est tres souvent rappele 
comme donnee genealogique dans la presentation de I’identite complete 

■sir 

d’un individu. Lorsque Sima Qian presente le prince de Shang , par 
exemple, il precise que cet illustre homme d’Etat portait le nom per- 
sonnel de Yang , le quasi-patronyme de Gongsun et que la 

souche de ses ancetres etait la communaute gentilice Ji -0. , le nom 
propre Ji etant transcrit sous sa forme feminisee (11) : c’est que, 
meme si I’usage a efface la nuance, il s’agit proprement de la commu- 
naute gentilice dont les femmes portent le nom propre Ji. L’habitude 
a ici fige la forme feminisee ; non pas parce que le nom gentilice aurziit 
ete originellement un nom transmis par les femmes, — c’est un nom' 
seolement p orte par les femmes encore que transmis par le pere — , mais 
parce que la communaute gentilice n’etait consideree qu’au point de 
vue de sa composante feminine, au point de vue du manage. A cet 
egard les noms gentilices different des noms des dames Yin, dont la 
contre-partie non feminisee etait effectivement portee par tous les 
membres de la meme maison territoriale. 

Le cas du nom gentilice Jiang illustre fort bien cette diffe- 
rence. Il s’agit du meme nom propre que celui qui est connu dans les 

inscriptions oraculaires sous la forme Qiang , comportant le gra- 
pheme de Vhomme, nom propre de la peuplade, ou plutot du groupe 
des peuplades localise au dela des frontieres nord-ouest du territoire 

Yin, dans la region des montagnes du Taihang (12). La maison 

10 — Bo Ji est citee notamment dans le Chunqiu k la 2e ann6e du regne du due 
Yin, et sa sceur Shu Ji S la 7e annee du m§me rdgne (6cl. Shisaniing zhushu, 
p. 99etp. 172). 

11 - Cf. Shiji, d6but du ch. LXVIll (ed. Zhonghua shuju, P6kin 1959, p. 2227). 

12 - Cf. Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu (Pekin 1956), p. 281. Le fief de Qi 
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de Lii Shang S ^ , fieffee a Qi par Ics Zhou, qui relcvait dc cette 
ethnic, en conserva le nom, mais exclusivement sous une forme nouvcile 
creee par substitution du radical de la femme au grapheme de I’homme, 
forme dont la prononciation evolua d’ailleurs en Jiang par disparition 
de I’aspiration de la consonne palatale initiale. L’eviction dc la forme 
ancienne Qiang par la forme feminisee Jiang signifie que la communaute 
a cesse d’etre consideree comme une population geographiquement 
determinee pour etre definie comme une race, a travers ses membres 
feminins, en fonction des usages matrimoniaux nouveaux des Zhou. 

Ceci va etre eclaire par la veritable etymologic du mot xing'^i^nom 
gentihce. Celle que donne le Shuowen est faussec par I’influcncc d’une 
doctrine tres en faveur chez les auteurs Han intoxiques par la litte- 

rature des Weishu , celle de la determination des caracteres 

genesiques par une influence celeste variant selon le cycle des cinq 
elements (13), qui est ici etayee par une allusion aux mythes de la 
naissance parthenogenetique des fondateurs de race. Que ces mythes, 

selon lesquels Jiandi , mere de Xie , fondateur de la race 

Yin, et Jiangyuan , mere de Houji Js , fondateur dc la 

race Zhou, les congurent sans les oeuvres d’un homme et sous la scule 
influence celeste, Tune en gobant I’oeuf d’un oiseau noir, I’autre en 
mettant le pied dans la trace d’un geant (14), que ces mythes, done, 
rappellent I’epoque prehistorique d’un regime matriarcal ne connaissant 
que la filiation uterine, e’est possible ; mais ils n’ont aucun rapport avec 
le mot xing nom gentilice^ ou le radical de la femme ne represente 
nullement la mere qui engendre mais inversement la fille qui est engen- 
dree. En effet, comme I’a remarque Kato Shogen, le terme xing est en 

realite le symetrique du terme (wai) sheng (fh) , compose lui aussi 
du mot sheng native ou engendrer, mais avec le grapheme du garqon (15) 


sera plus tard cr§6 dans une region tout-^-fait differente au nord-est du 
territoire. 

13 — Cette doctrine etait appiiquee par les Han ^ la justification des changements 

dynastiques correlativement a la permutation des cinq Elements, la Iign6e des 
rois de chaque dynastie tenant de son fondateur un atavisme marque par 
I'influence de Tun des cinq 6l6ments. Elle est evoquee notamment dans le 

commentaire du tout d^but du chapitre Dazhuan du Liji, par Kong 

Yingda, qui se r^fdre h plusieurs des Weishu (cf. Liji, k6. Shanshijing zhushu , 
p. 1471-1472). 

14 - Cf. Shiji, debut du ch. Ill et debut du ch. IV {6d. Chunghuashuju . Shanghai 

1959, p. 91 etp. 111). 

15 - Cf. Kate Sh6gen, Shina Kodai Kazoku seido kenkyQ (Tokyd 1940), p. 32. 

J'utilise I'expression (wai)sheng au lieu du terme simple sheng neveu afin 
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Puisque (lodi) sheng signific neveu au sens de fils de la sceuv^ xing 
doit signifier proprement niece au sens de fille de la sceur, Cette der- 
niere signification est prouvee, comme le remarque le sinologue japonais, 
par I’existence d’un doublet, atteste seulement en epigraphie, ou le 

radical de la femme est adjoint a un synonyme de sheng JL , le mot 

chu ^ , signifiant sortir, mais aussi, par extension, naitre ou engendrer, 
et cite dans le Erya comme vocable de parente applique dans une forme 

non feminisee bm fils de la sceur (16). Le doublet (feminise) de 

xing it- a ete releve et interprete par Wang Guowei dans le passage 
suivant de I’insciiption du Shuyi zhong 7^*- ^ ^S. (17) : 

«... Le petit-fils de I’eminent due Mu et son epouse, niece 
chu du due Xiang ^ et fille du due Cheng , ont alors engendre 
Shuyi ...» 

Reste a savoir pourquoi le nom gentiliee est proprement le nom 
de la niece (fille de la soeur), question que ne s’est pas posee Kato 
Shogen. La reponse est que le nom gentiliee ne prend son sens ni du 
point de vue du pere, ni du point de vue de I’epoux, mais du point de 
vue des foumisseurs de I’epousee , e’est-a-dire des membres de sa com- 
munaute d’origine. Ce sont en effet les foumisseurs de I’epousee qui, en 
raison de leur prestation, ont une creance dont les filles donnees par 
I’epousee a I’epoux font I’objet, et qui devient exigible lors de la nubi- 
lite de ees filles pour les ayants-droit du pere alors defunt de Tepousee, 
ayants-droit qui sont les freres de celle-ci, oncles maternels de ses filles. 
C’est pourquoi la communaute a laquelle a ete cedee une femme est 
plus specialement representee, pour les interesses, peu: la contre-partie 
du don, les freres de cette femme, par leurs nieces xing. Dans ces 
conditions, nous comprenons comment pour les Zhou parler de la 

communaute gentiliee Jiang , de la communaute gentiliee Gui^^ 

ou de la communaute gentiliee Yao etc..., ce fut primitivement 
parler de nieces Jiang, de nieces Gui ou de nieces Yao etc..., ce qui 
revenait en realite a faire etat d’un beau-frere obligataire J iang, ou Gui 
ou Yao etc... II est particulierement remarquable qu’ainsi la reconnais- 


d'6viter rambigui't^ avec sheng naftre, mais le prefixe entre parenthdse est 
superf^tatoire. 


16— Cf . shigin (6cl. Shisanjing zhushu, p .1 48) . 

17— Cette piece 6tait connue autrefois sous le nom de Qihou bozhong 



sous lequel elle est cit^e par Kato Shdgen. Elle a 6te rebaptis4e de fagon plus 
exacte par Guo Moruo. 
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sance de 1 ethnic comme realite propre, realite designee par un nom 
propre, se soit faite a travers la personne d’une fille, — ce qui signifie 
que cette reconnaissance a eu avant tout une portee matrimoniale — , 
et d’une fille de la soeur mariee, non pas de sa propre fille, - ce qui 
signifie que la reconnaissance s’est operee moins par prise de conscience 
de sa propre appartenance ethnique que dans la visee des autres ethnics 
a obliger, done dans une visee essentiellement politique — . Ceci appelle 
deux observations. 

La premiere est que I’homonymie de xing nom gentilice et xing 
niece trahit une organisation des relations matrimoniales qui, congue 
politiquement, est d’une tout autre nature qu’aucune de celles qu’eut 
pu conduire a instituer juridiquement un principe d’echanges de femmes 
equilibres. Sans doute n’est-U pas rare que les oncles matemels exercent 
la creance qu’ils ont sur leurs beaux-freres et portant sur leurs nieces, 
au profit de leurs fils, ce qui aboutit au cas particulier des mariages 
croises illustres par la tradition des rapports matrimoniaux entre la 
Maison royale et la Maison seigneuriale de Qi, de nom gentilice Jiang. 
Mais de tels cas particuliers ne representent pas la finalite veritable du 
mariage sous les Zhou, et e’est une erreur de leur accorder une vaieur 
paradigmatique en cherchant dans la terminologie de la parente des 
traces qui ne s’y trouvent pas du systeme qu’ils caracteriseraient, ainsi 
que le font aujourd’hui encore bien des auteurs mal inspires par quelque 
prejuge ethnologique. La texture des relations matrimoniales eqtre les 
maisons seigneuriales du royaume Zhou repond a un programme 
d’ensemble des alliances qui n’a rien a voir avec un principe quantitatif 
de troc. Les filles de Lu, par exemple, sont mariees k Song, qui marie 
les siennes dans d’autres maisons, les dues de Lu prenant pour leur 
part femme a Qi, comme les rois (18). L’important n’est pas de s’as- 
surer immediatement d’un rendu pour un donne, mais au contraire de 
multiplier les termes des relations de maniere a etendre le plus large- 
men t possible le reseau de celles-ci. 

La deuxieme observation, e’est que les noms gentilices ne sont 
pas anterieurs a la dynastic Zhou. Sous les Yin, la r&lite ethnique 
n’existe qu’en fait, sans etre reconnue institutionnellement : les ethnics 

ne sont pas designees comme ethnics, mais comme pays fang ^ , 


18 - Une note de He Xiu au Gongyangzhuan (S la 25e ann4e du r§gne du due Xi, 
{6d. Shisanjing zhushu, p. 354) rappelle que Song et Lu 6tait unis par les 
alliances matrimoniales au point de se donner le'nom de freres; mais cela 
tenait au mariage des filles de Lu h Song; en effet, les dues de Lu prenaient 
femme h Qi comme le rapporte le Zuozhuan: dans son Chunqiu huiyao. 


Yao Yanqu ^ recense six cas sur dix de mariage 

avec des femmes de nom gentilice Jiang (cf. chunqiu huiyao, P4kin 1955, 


p. 45—46), 
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geographiquement determines. Pour autant que ces pays passent sous la 
souverainete Yin, ils sont assimiles aux maisons territoriales de la com- 
munaute, a en juger par ce que les inscriptions oraculaires revelent du 
pays de Zhou. C’est a I’epoque suivante qu’apparaissent des noms pro- 
pres servant d’etiquettes de races reconnues comme telles, certains 
etant des noms anciens modifies dans une acceptation nouvelle, tel 
autre un nom different sous lequel I’ancienne realite geographique est 
saisie d’un autre point de vue : ainsi les Qiang sont desormais appeles 
Jiang comme communaute gentilice ; les Zhou se font designer comme 

Ji > du nom d’une riviere au bord de laquelle est mythiquement 
situee I’origine de leur race (19) ; quant aux Yin, c’est desormais le 

nom de la corporation aristocratique des princes zi ^ qui, par une 
metonymic s’expliquant aisement, devient leur nom gentilice Zi, pour 
lequel, remarquons-le, la feminisation est negligee, sans que le principe 
de telles feminisations puisse etre pour autant remis en question, etant 
donne les habitudes graphiques de I’epoque. Dans ces conditions, 
I’emergence des trois noms propres Jiang, Ji et Zi, avec cette valeur, 
ne peut etre datee que du debut de la dynastic Zhou, ce qui suffit pour 
determiner historiquement la naissance de I’institution des noms 
gentilices, meme si demeurent obscures les modalites de la formation 
des autres noms, derives de toponymes pour la plupart, semble-t-il, 
ce qui n’exclut pas que d’anciens noms de pays ou de maisons terri- 
toriales reapparaissent tels quels comme noms de communautes genti- 
lices. 


Le mariage ne pouvait unir reellement des maisons de souches 
differentes que si I’epouse constituait vraiment un chainon entre les 
deux groupes allies, autrement dit si elle n’etait pas totalement coupee 
de sa communaute d’origine. De fait, les institutions Zhou assurent la 
continuite des relations entre la fille mariee et ses parents par I’obli- 
gation de visites rituelles a ceux-ci par celle-la, visites appelees 

ning , retour aux nouvelles. 


19 — Le nom Ji est interprete par Pei Yin (420-477) dans son Jijie^^ 

en commentaire au Shi// comme signifiant trace de pas, cette trace par la 
vertu de laquelle Hou Ji aurait 6t6 congu (cf. Shiji, note au ch. IV, 6d.f#.^ 
Zhonghua shuju 1959, p. 112). Mais cette interpretation est rapportee aux 
Weishu, et est fantaisiste. Le Shuowen d^finit Ji comme le nom de la riviere 
au bord de laquelle habitait Huangdi, et ce sens geographique est plus vrai- 
semblable (sans doute le radical de la femme a-t-il remplace celui de I'eau), 

sauf e admettre que Di Ku’f ^ I'gpoux de la mere de Hou Ji, habitait tou- 
jours dans la mgme region que son arridre-grand-pdre Huangdi, ou qu'une 
confusion a 6te faite entre ces deux empereurs mythiques pour leur rapport 
avec le nom Ji. 
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Une ode du Shijing chante la joie de I’epousee partant revoir sa 
famille, sur ce mode rustique dans lequel le Ritualiste deguisait vol on- 
tiers ses idees lorsqu’il les exprimait en poete : 

«... Je coupe (le dolic), je le fais rouir, j’en fabrique un tissu, j’en 
fabrique une etoffe, j’y taille un vetement, et rien de tout cela ne 
m’ennuie. 

«Je I’annonce a la duegne, j’annonce mon retour dans ma famille ; 
je nettoie meticuleusement mes affaires, je lessive meticuleusement 
mes vetements : lesquels lessiverai-je ? Lesquels ne lessiverai-je pas ? Je 
retoume prendre des nouvelles de mon pere et de ma mere.» (20) 

Les derniers mots sont gloses en ces termes : 

« Prendre des nouvelles, c’est demander comment ils vont. Tant 
que le pere et la mere sont en vie, de temps a autre (la fille mariee) 
retoume prendre de leurs nouvelles. » 


Le commentaire de Kong Yingda precise que ces visites sont de 
regie pour I’epouse d’un seigneur et meme pour I’epouse du roi, en 
renvoyant au Zuozhuan qui en relate de nombreuses illustrations (21). 
L’une d’elles est celle du retour aux nouvelles que Bo Ji, fille amee du 
due Zhuang de Lu mariee au seigneur de Qi, accomplit en 667 (22). A 

ce propos, Kong Yingda cite un passage du Shili |f/(S?^Jde Du Yu;j:i. 


Tr signalant que si les parents de la femme mariee sont decedes, celle- 
ci ne fait plus elle-meme ces visites, mais envoie neanmoins un grand 
officier de la maison de son epoux prendre des nouvelles de ses freres : 
tel est par exemple le motif de la venue a Qin en 561 du grand marechal 


de Chu ;zE, , Zigeng , delegue par I’epouse de nom gentilice 

YingJ^^ du roi Gong -5^ de Chu, soeur du due Jing de Qin ^ (23)-. 

Placee a la charniere de deux communautes alliees, I’epouse 
occupe sous les Zhou une situation considerable, qui n’a rien a envier 
a celle des dames Yin, et qui se laisse bien deviner, aux debuts de la 

dynastie, derriere le personnage de Wang Jiang . Absent des 

textes historiques, le nom de Wang Jiang, e’est-a-dire de Jiang (nom 
gentilice porte par une fille de Qi) (epouse) du roi, figure dans cinq 


20-11 s'agit de la deuxi^me ode du Zhounan^ 0 , intitul§e Getan^ ^ {§d. 

Shisanjing zhushu, p. 73—74). 

21 — Cf. Shijing, 6d. Shisanjing zhushu, p. 77. 

22 — Cf . Zuozhuan, h la 27e ann^e du r6gne du due Zhuang {6d. Shisanjing Zhushu, 

p. 423). 

23 — Cf. Zuozhuan, ^ la 12e ann6e du regne du roi Xiang (§d. Shisanjing Zhushu, 

p. 1284). 
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inscriptions de haute epocjue, et il est sous-entendu dans une sixieme 

derriere le titre de jun ^ qui etait alors le titre feminin des prin- 
cesses (24). II etait celui d’une reine que I’etude de la chronologie des 
inscriptions incline a considerer comme I’epouse du roi Cheng, et dont 
les textes inscrits font ressortir la stature comme bien au-dessus de celle 
de quelque princesse confinee dans le gynecee. 

L’inscription du Zuoce Huan you if* % ^ proclame : 

«Or done, en la 19e annee (de son regne), le roi etant a Han^f , 
Wang Jiang ordonne au Zuoce (Maitre des chartes) Huan^ 

d’aller saluer le comte de Yi ^ . 

«Le comte de Yi honora Husm d’un don de cauris et d’etoffe. 

«Huan rend grace a Wang Jiang pour sa liberalite (= pour I’avoir 
choisi en vue d’une mission qui s’est averee si profitable pour lui), et 
fait ce precieux vase a offrandes en I’honneur de son illustre pere 

Gui ^». 

Yang Shuda estime que ce bronze rappelle une visite au 

frere de I’epouse faite par un grand officier analogue a celle que Zigeng 
fit pour la reine de Chu a Qin en 561 (25). Mais il y a toute chance que 
Wang Jiang ait ete originaire de Qi, maison ou les rois Zhou prenaient 
femme, et non pas de Yi. La mission du grand officier Huan etait done 
plutot une mission purement diplomatique dont la reine, en I’absence 
du roi, semble avoir pris I’initiative en direction de quelque seigneur de 
sa parente. 

L’inscription du Shu zhi montre Wang Jiang depechant un 

officier, pendant une nouvelle absence du roi parti pour I’ancienne 
capitale afin d’y executer un sacrifice, cette fois aupres d’un haut 

dignitaire de la Cour portant le titre de dabao grand protecteur, 

titre qui etait alors celui de Shaogong Shi , I’emule de 

Zhougong Dan ^ 3- . Les inscriptions du Zibo you M- ^ et 

du Bishou gui ^ ^ evoquent d’autres interventions du meme 

genre de Wang Jiang dans les affaires publiques. Celle du Ling gui ^ 

que void, la represente entouree d’egards except! onnels : 


24 — Sur cette valeur du titre de jun, cf. Shirakawa Shizuka, Hakutsuru Bi/utsu- 

kanshi, V (KySto 1963), p. 246. 

25 — a . Jiweiju jinwen^uo (pikin 1959), p. 185. 
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«Or done, le roi se trouvait a Yan ^ au couxs d’une expedition 
contre le comte de Chu ^ . 

«Or done, au 9e mois, au dernier quartier de la lune, au jour 
dingchou, le Zuoce (Maitre des ehartes) Ce Ling ^ 4" aeeom- 

plit le rite zhengyi a I’adresse de Wang Jiang. 

«Wang Jiang reeompensa Ling de dix liasses de eauris, de dix 
families de vassaux et de cent hommes de main, ainsi que des trois 

pendeloques de jade que le Gongyi Boding ^ ^ "X” avait reques 
en present de plusieurs chefs de camp. 

«Ling a I’honneur d’exalter la mimificence du grand roi et la ma- 
niere dont il a ete recompense par (I’effet de la sollicitude de son 

ancetre le defunt) Dinggong ^ . Car ce qui est parvenu jusqu’au 
descendant qui en beneficie e’est en effet la recompense conferee par 
(son ancetre) Dinggong. 

«Ling, pour cela, adresse au grand roi ses sentiments de respec- 
tueuse gratitude. Ling a Thonneur de remercier le grand roi de sa 
munificence, moyennat laquelle il a fait ce precieux vzise gui dedie a 
Dinggong. 

«Que (ce vase) serve ^ faire des offrandes aux illustres ancetres 
(de Ling), a aller et venir dans les banquets offerts au roi, a rassasier 
les officiers. Que les brus et les fils (de Ling), que ses descendants, 
gardent toujours (ce veise) precieusement !» 

Selon Shirakawa Shizuka le rite zhengyi serait un rite par lequel 
Ling aurait appele ses propres ancetres a exercer leur protection sur la 
personne de Wang Jiang (26). Quoiqu’il en soit, celle-ci recompense 
I’auteur du vase, au nom du roi, avec un faste qui donne la mesure de 
son pouvoir. 

Dans les maisons seigneuriales et dans les families d’officiers, 
I’epouse peut encore plus aisement jouer de son influence avec les 
moyens de pression que lui donne la puissance de sa famille d’origine. 
En temoignage de I’attention dont elle continuera de beneficier de la 
part de son pere, elle emporte en se mariant des vases rituels d’une 

categorie particuliere, les yingqi vases dotaux, qui se multi- 

plient sous les Zhou orientaux quand I’usage de graver sur les bronzes 
sacres de solennelles declarations ne sera plus restreint aux seuls brevets 
des mandats royaux. Il arrive que I’epoux lui-meme manifeste I’estime 
qu’il porte a sa femme en lui offrant aussi de son cote de telles pieces, 
dont i’origine maritale est alors trahie par la dualite des noms gentilices 


26 — Cf. Shirakawa Shizuka, Hakutsuru bijutsukandii, VI (Ky6t6 1964), p. 263. 
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de la destinataire, d’une part, et de la maison dont releve I’auteur du 
texte, d’autre part, comnie dans I’inscription du Zheng daneishi Shu 

Shang yi ^ @ , fabrique par le grand annaliste de 

Vinterieur de la maison de Zheng (de nom gentilice ) pour— 

une certaine Shu (fille cadette) de nom gentilice Yuan^^ . Mais la 
plupart des vases dotaux emanent de la famille patemelle de I’epouse. 
Ainsi du pays de Lu proviennent entre autres quatre bronzes adress^s 

I’un a une certaine Meng Ji Jiang ^ , deux autres a une cer- 
taine Zhong Ji Yu ^ , le dernier a une certaine JiJi Ya^ji^ 

^ (27). Jiang Vatnee (meng), Yu la puinee (zhong) et Ya la benja- 
mine (ji) sont sans doute trois soeurs, portant le nom gentilice Ji 

celui de la maison de Lu . Le vase destine a Jiang ainsi que Tun 
des deux vases destines a Yu ont pour auteur le meme Bo Dafu 


, de Lu, peut-etre le pere des trois soeurs ; le second des deux vases 

destines a Yu a pour auteur un certain Bo Houfu -^l? , de Lu 

egalement, peut-etre un frere ; enfin le vase destine a Ya a pour auteur 

un grand intendant de Lu nomme Yuanfu > peut-etre un oncle. 

Voici a titre d’exemple I’inscription, tres simple, de cette demiere 
piece : 

«Le Grand intendant de Lu, Yuanfu, a fait ce vase^wf dotal pour 
Ji Ji Ya. Puisse-t-elle jouir d’une longevite de cent mille annees, et faire 
toujours precieusement usage (de ce vase)». 


Lorsque declinera I’ordre feodal, a partir del’epoquedesPnratemp^ 
et automnes, les intrigues politiques des femmes dans les maisons 
seigneuriales deviendront une des causes notoires d’anarchie ; et I’on 
sait de reste comment plus tard la perte de la dynastie des Han viendra 
de ce que I’empire sera tombe sous la coupe des oncles et des freres des 
imperatrices. 


Le manage est done une affaire qui depasse singulierement, meme 
pour de simples officiers, la portee de ses seuls effets domestiques. 
Aussi les Zhou I’ont-ils entoure d’un appareil rituel considerable, faisant 
bien oublier I’epoque ou, comme I’indique I’etymologie du nom chinois 


27—11 s'agit des Lu Bo Dafu gut I et 1 1, du Z.U Houfu gui 

et du Lu Dazai Yuanfu gui ^ cit6s dans 

Shizuka, KinbunshQ IV {T6ky6 1965), Nos 447, 449, 450. On trouvera dans 
ce recueil d'autres exemples de vases dotaux. 
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hun g (crepuscule) de I’institution, il se realisait sans doute simple- 
ment par un furtif enlevement a la tombee de la nuit (28), Ses formes 
se composent essentiellement des six rites suivants (29) : 

1) L envoi des presents de fian^ailles par la famillc du futur 
epoux a celle de la future epouse, presents dont le principzd est unc oie 
sauvage ; cadeau typique de chasseur et approprie aux ressources de la 
saison froide, durant laquelle se preparent les noces qui se conclueront 
au printemps ; 

2) La demande d’information du nom de la future epouse, demande 
qui porte principalement sur le nom gentilice, com me le precise le 
commentaire traditionnel du Yili (30) ; si ce nom gentilice est oublie, 
occurence difficile a imaginer pour une fille de haut lignage mais qui 
n’a rien d’etonnant dans des families d’officiers dont les aieux ont 
parfois emigre a maintes reprises, la divination suppleera a la tradition 
perdue ; 

3) La communication a la famille de la future epouse du resultat 
favorable de la divination executee par la famille du futur epoux en 
vue de s’assurer de I’opportunite du manage projete ; 

4) L’envoi des gages de conclusion du manage par la famille du 
futur epoux a celle de la future epouse, gages qui consistent principa- 
lement en soie rouge et noire ; la soie etant un instrument de paiement, 
le rite evoque une tradition de manage par achat de I’epouse ; 

5) La convention sur la date de la conclusion du manage, date 
proposee par la famille du futur epoux, compte tenu de I’obligation 
d’attendre eventuellement la fin d’un deuil ; 

6) La conclusion du mariage par I’introduction de I’epouse dans la 
maison de I’epoux, ce dernier etant tenu d’aller lui-meme chercher sa 
femme chez elle, sauf a se faire remplacer en cas d’empechement, s’il a 


28 — Le mariage par rapt est 6voqu6 dans le texte du Yi/ing, dans I 'interpretation 

de I'hexagramme zhun propos du monogramme femelle de la deuxieme 

ligne, il est question de «ne pas se marier en ravisseur» {cf. Yij'mg, §d. 
Shisanjing zhushu, p. 60). 

29 — Les six rites du mariage sont longuement expose dans le Yiii, Shihunii 

(6d. Shisanjing zhushu, p. 97-128), et brievement evoque dans le Liji, 


Hunyi » ^ {ed. Shisanjing Shushu, p. 2383-2384) . 


30 — Le texte du Yiii {6d. Shisanjing zhushu, p. 100) parle deming^ litieialement 
nom personnei, mais le commentaire traditionnel (m§me 6d. p. 152) mdique 
qu'il s'agit de demander «de quelle famille est votre fllle»; le mot ming doit 
done Stre pris au sens large, et le nom de famille qui est demand^ doit servir S 
determiner le nom gentilice. 
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rang de roi ou de seigneur, par un grand officier obligatoirement (31) ; 
a Tissue du voyage, un repas est partage che 2 Tepoux au cours duquel 
les nouveaux conjoin ts doivent boire chacun dans une moitie de la me- 
me calebasse, ce qui est le rite nuptial par excellence. 

Tous les actes du sextuple ceremonial ayant ete accomplis, les 
epoux sont maries. Reste pourtant encore a Tepouse d’etre initiee a son 
role d’auxiliaire de Tepoux dans les ceremonies cultuelles, initiation qui 
ne prendra place que trois mois plus tard, la nouvelle epouse attendant 
jusque-la sa complete integration a la famille de Tepoux, de telle maniere 
que si elle venait a deceder prematurement elle serait inhumee dans sa 
famille d’origine (32). 

La transcendance des rites fait qu’il n’appartient pas aux hommes 
de prononcer la nullite d’un acte pour vice de forme. Mais TAnnaliste 
ne se fait pas faute de relever, comme Tindice d’un desordre que sanc- 
tionnera inevitablement la justice immanente,' le moindre manquement 
au rituel : que les pourparlers de mariage aient ete menes en personne, 
et non par intermediaire, par le futur epoux (33), ou que la presentation 
des gages de conclusion de Talliance ait ete faite encore par le futur 
epoux lui-meme et en temps de deuil (34), ou que la nouvelle epouse 
soit amenee par un officier de rang subalteme (35)... 

L’importance du mariage est telle qu’il ne peut avoir lieu qu’une 
seule fois. En principe, pour le roi et les seigneurs sa solennite prend 
place au moment ou ils assument les responsabilites de leur charge, a 
Tachevement du deuil qu’ils ont porte au deces du pere auquel ils 
succedent : 

«En regie generale, ecrit Du Yu , les princes accedent au 

trone, puis reglent leur mariage en prenant leur principale epouse. C’est- 
a-dire qu’apres Tachevement du deuil princier les affaires fastes sont 
conduites au dedans et au dehors. C’est lorsque les rites du dedans et 
du dehors sont accomplis que la position princiere est exempte de 


31 - Ainsi le roi commet une faute rituelle en envoyant chercher une 6pouse d Qi 

par un officier subalteme (cf. Chunqiu, a la 15e ann§e du r6gne du due Xiang, 
ed. Shisan/tng zhushu du Zuozhuan, p. 1322). 

32 - Ce point fort important est not6 dans le Baihutong, ch. XL {6d. Congshu 

//c/»enflr. Shanghai 1936, p. 256). 

33 - Raison pour laquelle est not^e comme anti-rituelle I'entrevue du due Huan de 

Lu avTO le marquis de Qi h la 3e ann6e du r6gne du due Huan (Zuozhuan, 
ed. Shisanj/ng zhushu, p, 248). 

34 - Ainsi fit le prince h6ritier de Lu 6 la 23e annte de r6gne du due Zhuang 

(cf. Zuozhuan, ed. Shisanjing zhushu, p. 390). 

35 — Cf. note 31 supra. 
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troubles.)) (36) 

Et le meme auteur poursuit un peu plus loin par ces mots : 

«Une fois videe la coupe nuptiale avec quelqu’un, de toute la vie 
nul ne la videra plus une seconde fois. Par la se marque I’importance des 
rites du manage, et prend toute sa force I’esprit des relations de parente. 
Une fois cet esprit renforce, dans la direction des ascendants pourra 
etre assure le service du temple ancestral, et dans la direction des 
descendants pourra etre assuree la continuite de la poster! te. Tel est 
I’esprit des relations entre mari et femme)). 

Si cet expose vise plutot I’epoux, il est dit dans le Liji de I’epouse 
en termes analogues : 

«Une fois qu’elle a ete unie a quelqu’un, de toute sa vie elle n’en 
changera plus. C’est pourquoi a la mort de son epoux elle ne se rema- 
rierapas.)) (37) 

Cette regie de la monogamie, qui est plus exactement une prohi- 
bition de remariage meme et surtout apres veuvage, aussi bien pour 
I’epoux que pour I’epouse, doit etre bien comprise. Elle n’est fondee ni 
sur le respect que les epoux ont Tun pour la personne de I’autre, ni, 
moins encore, sur un ideal de chastete prone, seulement pour les fem- 
mes, dans un tout autre esprit, mais sur le principe qu’il ne faut pas 
devaluer les relations de parente. Le deces d’un conjoint n’affectant 
en rien les liens crees par le manage entre le survivant et la famille du 
decede, comment de nouveaux liens de meme nature pourraient-ils 
s’etablir au mepris des anciens ? Comment quelqu’un pourrait-il avoir 
plusieurs beaux-peres, plusieurs belles-meres, des beaux-freres de 
plusieurs families, ou en changer plusieurs fois au cours de sa vie, sans 
que les relations d’alliance ne deviennent derisoires ? C’est pourquoi la 
prohibition de remariage ne joue pas en cas de repudiation, ni pour la 
femme repudiee, entierement libre de se remarier, ni a fortiori pour le 
mari, qui I’a repudiee precisement en vue d’un remariage ; car la repu- 
diation, qui est un acte extremement grave, coupe, elle, toutes les 
relations d’alliance. Elle ne joue pas non plus en cas d’abandon de 
domicile, d’emigration, qui mettent fin en fait, comme la repudiation 
met fin en droit, a la parente par alliance (38). 


36 — Cf. Du Yu, Chungiu shi/i, quart 2, Neiwai junchen ninu // 1*3 

(gd. Wuying dian juzhenban shu t? de 

r^poque Jiartlong, fo 12). Les affaires fastes du dedans, ce sont les rites de 
I'installation sur le trone; celles du dehors (de I'exogamie), ce sont les rites 
du mariage. 

37 - Cf. LijhJiaotesheng Shisanjing zhushu, p. 1209). 

38 — Ainsi I'^pouse de Ziyu iS, abandonn^e par ce dernier, est-elle remari§e d 
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Deux textes sont parfois invoques comme preuve d’une certaine 
pratique de multiples manages, mais ils ne concernent que des cas 
aberrants. L’un figure dans le Zhanguoci et n’est qu’un apologue que 
void : , 

«Un homme de Chu avait deux epouses. Quelqu’un tenta de 
seduire I’ainee ; il fut rabroue. II seduisit alors la plus jeune, qui ceda a 
ses avances. Peu apres, le possesseur des deux epouses trepassa. Un 
etranger demanda au seducteur : « Allez-vous epouser I’afnee ou la plus 
jeune ?» — «L’am6e», repondit-il. «Mais, repartit Tetranger, I’amee 
vous a rabroue, alors que la plus jeune vous a consent! ses faveurs ; 
pourquoi epouserez-vous I’amee ?». Et lui de repliquer : «Tant qu’elles 
etaient chez un autre, c’est celle qui cedait a mes avances que je voulais ; 
maintenant qu’il s’agit d’etre mon epouse, je veux celle qui m’a ra- 
broue».» (40) 


Cette fable imaginee par un sophiste astucieux (41), ne met en 
scene que des vilains, vivant sur un plan infra-rituel, et meme des 
vilains du pays de Chu, de traditions barbares. Elle ne peut evidemment 
avoir de signification institutionneile. Quant a I’autre texte, qui se trou- 
ve dans le Zuozhuan, il est historique, il est vrai, et conceme un grand 
officier ; mais I’exemple de bigamie qu’il foumit n’est retenu que pour 
I’horreur qu’il inspire : 

«(Dans la He annee du regne du due Ai, soit en 484), en hiver, 

Dashu Ji ^ (grand officier de Wei ) s’enfuit a Song ^ . A 

I’origine, il avait pris epouse dans la famille de Zizhao , origi- 

naire de Song (mais au service de la Maison de Wei), et s’etait epris 

d’une suivante de cette epouse. Zizhao ayant emigre, Kong Wenzi 


(autre grand officier de Wei) incita Dashu Ji a repudier sa premiere 
femme, afin de lui marier sa fille. Dashu Ji chargea un de ses domes- 
tiques de suborner la suivante de sa premiere femme et de I’installer 

dans la ville de Li ^ , ou il lui batit une residence, agissant comme s’il 

avait deux epouses. Kong Wenzi, furieux, voulut prendre les armes 
centre lui. Mais Confucius dissuada Kong Wenzi d’un tel geste, et celui-ci 
enleva simplement sa fille de la place d’epouse qu’elle avait chez Dashu 


Chonger ^ ^ (cf. infra, p.3,3,1 . 


40 — Cf, Zhanguoci, Qinci 
p. 25. 


I {6d. Guoxue qiben congshu, Shanghai 1958, 


41 — Chen Zhen 




veut montrer par 1^ pourquoi, lui qui a joue le role 


d'agent double pour Chu certainement plus la confiance de Chu. 
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j 

«le chef de la Maison de Shen apporta ying 'jtf (= donna en manage) 

sa fllle a Yi Yin Af'f ». Dans les classiques le mot est pris aussi au 
sens de se conformer a . 


Selon cette analyse, les suivantes seraient simplement des filles 
donnees a Tepoux en meme temps que Tepousee. Mais Wang Ting- 

ding donne du pictogramme formant le caractere avec le 

radical de I’homme une description paleographique beaucoup plus 
precise : il ne s’agit pas de deux mains portant du feu, mais de deux 
mains produisant du feu par la manipulation du briquet a cylindre de 
bois (42). Reprenant cette etymologie plus exacte, confirmee par une 
etude minutieuse de toutes les variantes du caractere, Kato Joken en tire 
I’idee du feu nouveau apporte pour remplacer I’ancien feu eteint (43). 
Ainsi les suivantes sont moins des femmes accompagnant Tepouse que 
de futures epouses prevues pour remplacer celle-ci lorsqu’elle deviendra 


sterile. 

Lorsque la fille amee, Bo 



de Lu, par 


exemple est mariee au seigneur de Ji , sa co-epousee, Shu Ji , 

est si jeune qu’elle retournera encore pour six ans vivre chez ses parents. 

A ce propos. Fan Ning >£> rapporte dans son commentaire du 
Guliangzhuan que «selon Xu Shen les nieces et les cadettes (les sui- 
vantes) sont capables de servir leur maitre (I’epoux) partir de 15 ans, 
et de s’approcher de sa couche passe vingt ans» (44) ; tandis que He Xiu 
precise dans son commentaire du Gongyangzhuan «qu’une fille peut a 
huit ans compter parmi les suivantes, qu’elle entre effectivement a 
quinze ans dans la suite de I’epouse, et qu’elle regoit les ceuvres du 
maitre a vingt ans». (45) 


Ces suivantes, on vient de le voir, sont originellement des cadettes 
et des nieces de I’epousee. L’esprit de I’institution est que la prohibition 
du remariage a pour contre-partie I’engagement de la famille de I’epouse 
a foumir I’epoux en femmes fecondes aussi tard que se prolonge sa 
puissance a concevoir. C’est pourquoi, toutes plus jeunes que I’epouse 
principale, elles compte'nt meme des nieces : 

wjadis, ecrit Zheng Xuan, quand on mariait une fille, celle-ci 


42 — Cf. Wang Dingding, Ziweihuaguan xiaoxue bian. ^ 

repris dans Shuowen/iezi gutin bu (Taibei 1959), p. 1053. 

43- Cf. Kato Jdken, Shina kodai Kazoku seido kenkyO (T6ky6 1950), p.662 

44 — Cf. Guliangzhuan, b la 7e ann4e du r4gne du due Yin de Lu (6d. Shisan jin 

zhushu, p. 52). 

45 — Cf. Gongyangzhuan, 6d. Shisanjing shushu, p. 87. 



STRUCTURES CULTUELLES ET STRUCTURES FAMILIAIES 


313 


devait etre accompagnee de soeurs cadettes et de nieces, qu’on appelait 
les suivantes. Les nieces etaient les filles du frere afne ; les cadettes 
les jeunes soeurs de l’epouse.» (46) 

La presence de nieces parmi les co-epousees n’est done nullement 
une deviation de Tinstitution comme le pense Granet (47), et encore 
moins faut-il suivre ici les interpretes modemes qui entendent qu’il 
s’agit de nieces du pere, e’est-a-dire de cousines de I’epouse principale, 
par souci de preserver I’idee de la correspondance des generations entre 
les epoux (48). 

C’est sur un autre point que divergent les commentateurs clas- 
siques, celui de savoir si les suivanteSy au contraire de ce qu’affirme 
Zheng Xuan, ne formaient pas une classe de co-epousees distincte des 
cadettes et des nieces en tout cas foumies a Tepoux a titre comple- 

mentaire. Telle est notamment Topinion de Jia Gongyan ^ A 
commentant le Yili : 

«Les suivantes sont de deux classes. Ainsi, pour les seigneurs 
feodaux, il y a deux suivantes, et en outre il y a les nieces et les soeurs... 

«... L’epouse d’un seigneur a elle-meme (dans sa suite) une niece 
et une soeur ; il s’y ajoute les deux suivantes, qui chacune ont (dans 
leur suite) une niece et une soeur, ce qui fait en tout neuf femmes ; 
preuve que suivantes, d’une part, nieces et soeurs, d’autre part, ne se 
confondent pas. 

«S’il s’agit de grands officiers ou de simples officiers, la suite ne 
comporte pas de suivantes proprement dites, et ce sont les nieces et les 
soeurs qui servent de suivantes. » (49) 

On a vu que telle etait deja la doctrine de He Xiu (50). Cette 
conception resulte d’une amplification de I’institution des suivantes 
utilisee a son tour comme un moyen subsidiaire d’alliance dans le 
milieu seigneurial : le manage n’est conclu qu’une fois, mais il est 
conclu de maniere a integrer a la parente cognatique plusieurs maisons 
a la fois, des suivantes etant recrutees deins d’autres seigneuries que 
celle qui a foumi I’epouse principale. «Jadis, ecrit Du Yu, les seigneurs 


46 — Cf. Commentaire du YHi, Shihunyi i ^ {6d. Shisanj'ing zhushu, p.132 ) 

47 — Cf. Granet, La potygynie sororah, dans Etudes sociologigues sur la Chine 

(Paris 1953), p. 50. 

48 — Telle est I' interpretation de Tjan Tjoe Som. ^ ^ dans sa traduction du 

Baihutong (Po Hu T'ung, Leiden 1 949, p. 257) . 

49 — Cf. Sous-commentaire au commentaire de Zheng Xuan pr6cite (YHi 

6d. Shisanjing zhushu, p. 132). 


50 — Cf. supra, p.62. 
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feodaux prenaient une epouse principale et des suivantes de droite et 
de gauche, chacune avec une niece et une sceur, toutes provenant de 
pays de meme nom gentilice, ce qui faisait en tout neuf femmes venant 
de trois pays mais participant du meme sang.» (51) 

Bien plus, les alliances par les suivantes pourront meme englober, 
en fait sinon en droit, des pays de nom gentilices divers. Ainsi lors du 

manage de la fille ainee du Due Cheng aX de Lu au due Gong-^ de 

Song, en 583, apres que les maisons de Wei de Jin, toutes deux de 

nom gentilice Ji'i^S comme celle de Lu, eurent amene des suivantes, 
la Maison de Qi, de nom gentilice Jiang, en amena une egalement (52). 
Que le fait ait ete rapporte dans le Chunqiu, qui normalement ne 
signale point I’envoi de suivantes, suffit a manifester aux yeux des 
specialistes qu’il etait irregulier, et signale pour cela. Mais ou etait la 
faute rituelle : dans la participation de quatre pays, et non de trois 
comme de regie, a la foumiture du train d’epouses du due de Song, ou 
dans Tabsence d’homogeneite gentilice dans la suite des co-epousees ? 
Pour He Xiu, «le commentaire traditionnel de Zuo admet que des 
suivantes aient pu provenir de maisons de noms gentilices differents, 
sinon a la date de la lOe annee (du regne du due de Cheng), date a 
laquelle les gens de Qi amenerent une suivante, comment aurait-il 
manque de critiquer (specialement) le fait ? Mais e’est la une erreur de 
ce commentateur (a savoir Zuo)». (53) 

De toute maniere, I’assimilation des diverses communautes genti- 
lices^a la fin de la dynastie, rend la question purement byzantine. La 
multiplicite des suivantes ne sera plus reglee rituellement que par la 
hierarchisation du train des epouses selon la dignite de I’epoux ; quatre- 
vingt une femmes pour le roi, ordonnees en epouse de premier rang ou 

reine hou , epouses de deuxieme rang furen ^ /n., , epouses de 

trotsieme rang shifu , epouses de quatrieme rang pin-^^ , 

epouses de cinquieme rang qt sans compter les concubines qie ; 


51 Cf. Chunqiu shi/i suite du passage cit6 supra , p.298. 


52 


Ces faits sont rapportes dans le Zuozhuan, en ce qui concerne Wei d la 8e 
ann6e de r6gne du due Cheng (584) (6d. Shisanjing zhushu, p. 1048), en ce 
qui conc^ne Jm & la 9e ann6e (583) (mgme 6d., p. 1054), et en ce qui 
concerne Qi, d la lOe annee (582) (mgme §d., p. 1057). ^ 

53 - Cette opinion de He Xiu est donn4 par cet auteur dans son Zuozhuan 


‘=1^® Kona Yingda dans son propre commentaire du 
p i 952)^ CAunqr/t/ d la 8e annee de r§gne du due Cheng (6d. Shisanjing 
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neuf femmes de quatre rangs pour les seigneurs, I’epouse principale, les 
suivantes, les soeurs et les nieces ; trois femmes de trois rangs pour les 
grands officiers, I’epouse principale, une soeur et une niece ; enfin pour 
les simples officiers une epouse et une concubine seulement (54). 

La polygynie telle qu’elle s’est developpee sous les Zhou n’a 
aucun rapport, on le voit, avec une pretendue institution primitive de 
manage collectif, un lot de garqons epousant un lot de filles, comme 
I’avciit pense Granet (55). Si cela etait, la tradition chinoise devrait 
receler, en dehors du sororat, des temoignages de survivances du levirat. 
Granet croit en avoir decouvert : 

« En effet, ecrit-il, il en existe un qui est significatif. On sait que 
le deuil est la principale caracteristique des relations de parente ; deux 
personnes qui portent le deuil Tune de I’autre sont parentes et n’ont 
point le connubium : celui-ci existe, au contraire, entre ceux qui ne se 
doivent point de deuil. Or, on doit le deuil a toutes femmes entrees 
par manage dans la famille, epouses d’oncles ou de neveux ; on n’en 
porte point pour les belles-sceurs, et celles-ci n’en portent pas pour 
leurs beaux-freres. 

« Cette absence de deuil, les auteurs chinois la note avec insistance 
surtout dans le cas du frere cadet et de la femme du frere aine ; ils 
I’expliquent en disant qu’on a voulu ainsi les eloigner Tun de Tautre. 
II y a la, sans doute, une trace du levirat. » (56) 

Granet se trompe. Outre que les lois du deuil et du connubium ne 
sont nullement aussi paralleles qu’il le dit (57), I’absence de deuil 
entre beaux-freres et belles-sceurs est due, non pas a ce que le Ritualiste 
aurait eu souci de les eloigner les uns des autres plus qu’ils ne I’etaient 
reellement (afin de rendre possible leur manage), mais a ce que le 
Ritualiste a ete contraint d’adopter a leur egard une doctrine luctuaire 

minimale par les principes du zhengming iE^ , de la rectitude des 
appellations. 

Les deux textes canoniques cites en reference par Granet, I’un 

provenant du commentaire traditionnel du chapitre Sangfu du 

Yili, I’autre du chapitre Tangong ^ du Liji, sont tres techniques. 
£claircissons-en d’abord le sens general. 

54 — Cf. Liji, Qu/i Shisanjing zhushu, p. 186). 

55 — Cf. Granet, Etudes socio/ogiques sur fa Chine (Paris 1953), p. 30. 

56 — Cf. Granet, Etudes socio/ogiques sur fa Chine (Paris 1958), p. 50. 

57 — C'est ce que remarque S juste titre Feng Han-chi, dans The Chinese kinship 

system (Harvard 1948), p. 52 (note 78). 
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II faut savoir que les obligations luctuaires vis-a-vis des parents 
des diverses categories sont fixees degressivement de proche en proche 
selon la croissance des ecarts de parente, sauf a diminuer fictivement 

ces ecarts par une retraction yin J1 , ou a les augmenter par une 

distension tui kk , pour des raisons rituelles variees. Quelle est done la 
mesure de I’ecart de parente qui existe entre beaux-freres et belles- 
soeurs- ? Pour la connaitre, il suffirait de pouvoir faire etat des termes 
dans lesquels ils s’adressent les uns aux autres ; mais, en fait, la sepa- 
ration des sexes leur interdit de s’adresser la parole mutuellement. 
Reste a deduire I’ecart, indirectement, des termes dans lesquels les 
belles-soeurs s’appellent Tune I’autre. Or une femme s’adresse a I’epouse 

du frere cadet de son mari en Tappelant fu bru : il s’ensuit que ce 
frere cadet de son mari est pour elle comme un fils. N’est-ce pas alors 
que le frere aine de son mari doit etre pour elle comme un pere ? Ce 
serait le cas s’il elle s’adressait a I’epouse de ce frere ame de son mari en 

I’appelant mu mere : or le vocable utilise pour cette relation est 

seulement sao , commente comme un simple honorifique adresse a 

toute personne agee, en tant (\\x’ancienne, et non veritable vocable de 
parente. 

Il y a done opposition entre un vocable de parente de tres grande 
proximite, et un autre de tres grande distance. Dans ces conditions, le 
risque de confusion dans la proximite etant plus grave que celui de 
I’exageration de la distance, le Ritualiste a choisi de regler les rapports 
de deuil selon le vocable sao ancienne, qui tait toute proximite : il n’y 
aura pas d’obligations luctuaires. 

C’est la ce qu’explique le commentaire traditionnel du Yili : 
«Pourquoi n’y a-t-il pas de deuil (porte par une femme) pour 
les freres du mari ? 

wParce que celles dont les maris sont traites comme des peres 
devraient toutes etres traitees comme des meres, et celles dont les 
maris sont traites comme des fils, toutes traitees comme des brus. Or, 
s’il est vrai que les epouses des freres cadets (du mari) sont appelees 
brus, est-ce qu’on appelle meres les epouses des freres afnes du mari qui 
sont appelees anciennes ? Or done, les appellations sont capitales dans 
le reglement des rapports humains : comment pourrait-on ne pas les 
observer ?» (58) 

Quant au texte du Lijt, il precise que dans ce cas I’absence de 


58— Cf. Yih, Sangfu^~^^^(Qt)i. Shisanjing zhushu, p. 915), dans les commen- 
taires duquel on trouvera la justification des explications donn^es ici en intro- 
duction d ce texte difficile. 
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deuil resulte d’une distension de I’ecart de parente qui exagere la 
distance : 

wEntre belles-sceurs et beaux-freres il n’y pas d’obligation de deuil, 
et cela par suite d’une distension qui exagere leur distance. » (59) 

Aussi, bien loin de chercher a accuser Teloignement entre beaux- 
freres et belles-sceurs, le Ritualiste au contraire insiste sur le point que 
la fiction de distension de leur parente ne reflete pas leur proximite 
reelle. Mais Couvreur, a la traduction de qui se rapporte Granet, ne 
semble pas avoir compris ce qu’est la distension fictive de la parente en 
theorie luctuaire, et a rendu le passage precedent a contre-sens en 
I’interpretant de la maniere suivante ; 

«Un frere pufne ne porte pas le deuil pour la femme d’un frere 
plus age que lui, ni celle-ci pour le frere puine de son mari ; car on doit 
toujours maintenir entre eux une separation stricte (ils doivent s’inter- 
dire toute relation mutuelle).» (60) 

Sur la foi de ce mauvais temoin, il n’est pas etonnant que Granet se 
soit egare dans la recherche d’exemples d’une pratique chinoise du 

levirat. D’une part il cite le mythe de Shun (61), qui s’approprie les 
femmes et une partie des biens de son frere apres avoir cru reussir a 
I’assassiner ; d’autre part il evoque le cas d’un suborneur cherchant a 
seduire sa belle-soeur et celui d’un aine qui refuse I’epouse qu’on lui 
propose en conseillant de la donner a son cadet (62). Nulle part il n’y 
a la de faits de levirat, a moins de forcer considerablement le sens des 
choses. 

Enfin, pour Granet le levirat aurait marque assez profondement la 
tradition chinoise pour y f<iire admettre dans les moeurs une certaine 
indulgence a I’egard de la fornication entre cadet et belle-soeur afnee. 


59 - Cf. Liji, Tan Gong^^ (6d. Shisanjing zhushu, p. 337). 

60 - Couvreur, Li Ki (Zi-ka-wei 1913, p. 162 du tome I). Dans cette traduction, 

['expression chinoise sao-shu^^^z 6t6 rendue litt^ralement par: «un frdre 
pum^ ... pour la femme d'un frere plus age», comme s'il y avait une relation 
particuliere entre le cadet et la belle-scsur afnee, erreur que reprend Granet 
quand il parle d'«insistance surtout dans le cas du frere cadet et de la femme 
du frere arn4»; en r^alit^ ['expression est une tournure abregee pour sao/'/t/A 

(bo)shu les belles-saeurs atnees (et cadettes) et les freres 

(arnSs etjcadet. 

61 — Cf. Etudes socio/ogiques sur /a Chine (Paris 1953), p. 51. 

62 — Cf. Granet, Civilisation Chinoise (Pans 1948), p. 425 (note 1 ) 
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ce qui, a son avis, doit se comprendre a partir du fait remarquable 
suivant : 

«... la langue ancienne emploie pour designer les rapports sexuels 
entre agnats et femmes d’agnats, s’ils sont de la meme generation, le 
mot pao (recompenser, se revancher), terme consacre pour toutes les 
prestations reciproques. Bien plus souvent, on peut le croire, que les 
anecdotes historiques ne le laisseraient supposer, les cadets se sont 
revanches des empietements de I’aine — au moins apres sa mort. II se 
pourrait que la pratique du levirat ait compense I’institution de la 
polygynie sororale.» (63) 

Ici encore il y a meprise :le mot bao 4k (pao dans la trans- 
cription utilisee par Granet), lorsqu’il designe une fornication, ni ne 
s’applique a celle qui met en cause beaux-freres et belles-soeurs, ni n’a 

le sens de compensation. Voici comment Zhu Junsheng 
(1788-1858) rend compte de cette acception dans son Shuoiven tong- 

xun dingsheng 

<.<{Bao) est encore pris dans le sens de baoxiao ^ ''J'' , prendre 

dans ses bras un enfant. Lc Erya guangyi note ceci : 

«la fornication avec quelqu’un de generation inferieure s’appelle bao"^^, 
la fornication avec quelqu’un de la generation superieure s’appelle 

zheng , et la fornication avec quelqu’un de meme generation s’ap- 

pell., eng A- ». prendre dans ses bras est pris dans le sens de 

fu -^JL. pi'cndre sens dessus dessous puis de mao ^ traiter sans pu- 
deur...y, (64) 


Le Zuozhuan rapporte en tout six cas de fornication entre indi- 
vidus de generations differentes, parmi lesquels un seul est qualifie 
comme bao, ce qui est vraiment peu pour laisser supposer que ce genre 
de fornication etait frequent (65). II s’agit des entreprises du due 

Wen,x^ de Zheng sar une epouse de son oncle Zhengzi , 


63 — Cf. Granet, Categories matrimoniafes et relations de proximite dans la Chine 
ancienne /'f’aris 1939), p. 65. 


64 — Cite dans le Shuowen jiezi guiin (Taibei 1960), fo 4599. 

65 — Le seul cas de fornication qualifi^e comme bao est rapporte h la 3e annee du 

regne du due Xuan (Zuozhuan, ed. Shisanjing zhushu, p. 868) ; quand aux 
cinq cas de fornication qualifi^e comme zheng, ils sont rapport6s a la 16e 
ann6e du r6gne du due Huan (meme ouvrage, p. 307), d la 28e annee du regne 
du due Zhuang (meme ouvrage, p. 426), & la 2e ann6e du r4gne du due Min 
(meme ouvrage, p. 460), ^ la 15e ann4e du regne du due Xi (meme ouvrage, 
p. 548) et b la 2e annie du r^gne du due Cheng (m§me ouvrage, p. 1011). 
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rapportees a la 3e annee du regne du due Xuan de Lu (606), et par 
consequent nullement d’intrigue entre beau-frere et belle-soeur. Mais 
la faute ne devrait-elle pas etre qualifiee de zhengy puisque le subor- 
neur a seduit une femme d’une generation plus haute que la sienne ? 
Nullement, car, comme le remarque Zhu Junsheng a la suite de son 
analyse etymologique du terme bao , la relation existant entre le due de 
Zheng et I’epouse de son oncle est d’abord celle du prince a ses sujets, 
assimilee a celle du pere a ses enfants, ce qui explique Temploi par 
I’Annaliste du terme considere. 

Dans ce souci d’exacte qualification penale, nous retrouvons la 
doctrine de la rectitude des appellations qui domine par ailleurs la 
conception chinoise de I’inceste telle qu’elle se precise a la faveur de 
revolution sociale. 


Sous les Zhou orientaux, le monde chinois se presente comme 
devenu relativement homogene par rapport au monde barbare qui 
I’entoure. L’ancienne regie de Texogamie des communautes gentilices 
le cede a un nouveau principe d’endogamie de I’ensemble des pays 
sinises, qui repugnent a meler leurs races a celles de leur entourage 

inculte. Lorsqu’en la 17e annee de son regne (635) le roi Xizuig:^^ , qui 

n’a cependant pas hesite a faire appel aux barbares pour reduire 

I’insubordination de Zheng , se dispose a introduire parmi ses 

epouses une fille de cette ethnie, Fu Chen ^ s’efforce de le de- 
toumer de son projet en stigmatisant comme funestes les mariages 
conclus selon wl’interet externe», opposes aux mziriages conclus selon 
«l’interet inteme», les seuls benefiques (66). A I’interieur du cadre 
politique de la royaute Zhou, cependant, si les alliances entre maisons 
seigneuriales continuent de s’inscrire dans le courant de la tradition, le 
nom gentilice n’est plus guere qu’une forme vide (67). Song, de nom 
Zi, et Lu, de nom Ji, par exemple, qui se donnent reciproquement 


66— Cf. Guoyu, Zhouyu II (ed. Guoxue qiben congshu, Shanghai 1958, p. 16) 

67 — Les cas de mariage avec des filles de meme nom gentilipe existent aussi bien en 

milieu seigneuriai (le Due Xian/^^ de Jin iS Spouse une fille de la maison 

de Jia ^ . de nom comme lui, cf. Zuozhuan h la 28e ann§e du r6gne 

du due Zhuang, ed. Shisanjing zhushu, p. 426 ; le due Ping ^ de Jin ^ avait 
quatre epouses de meme nom que lui dans son gynecee, comme nous le 

verrons plus loin, cf. p. 31^- infra; le due Zhao de Lu epouse une fille de 
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Tappellation de freres (68), sont assurement plus proche Tun de I’autre 
que Jin et Zheng, lesquels, pour partager le nom Ji de I’ethnie des 
Zhou, n’en sont pas moins en guerre perpetuelle (69), Dans la maison 

de Zeng'^ , historiquement connue comme de nom gentilice 

I’epigraphie revele la penetration du nom gentilice Ji (^0)> 

sans doute partout les migrations d’officiers et de grands officiers 
ont-elles entraine le melange des noms. L’interdiction de prendre 
femme dans des groupes de meme nom gentilice ne peut done plus 
avoir sa valeur politique primitive. Elle est desormais justifiee par 
I’exigence de ne pas mettre le desordre dans les relations de parente 

luanlun (71), relations qui sont I’essence de tous les rapports 

sociaux. Or, ce qui signifie que I'inceste est un tel desordre, e’est que 
rinceste entraine la confusion de tous les vocables de la parente agna- 
tique et de tous les vocables de la parente cognatique, en faisant d’une 
agnate simultanement une alliee, Pareille equivoque ruine entierement 
I’ordonnance des rites fixee selon les appellations, et par suite I’ordre 
social. 

A travers la theorie des appellations justes, cependant, la doctrine 
cherche a la prohibition de I’inceste un fondement psychologique 
dont la caracterisation est revelatrice de themes fondamentaujc de 
I’anthropologie chinoise. 

II faut souligner ici que Thorreur de I’inceste n’est nullement 
motivee par des considerations d’ordre genetique. Non que ce genre 
de considerations soit etranger aux preoccupations touchant la formation 


Wu ^ , de m§me nom que lui, cf. Gongyangzhuan ^ la 12e ann^e du rgqne 
du due Ai, ed. Shisanjing zhushu p. 832), qu'en milieu d' officiers (le 
Zuozhuan rapporte h la 28e annee du due Xiang le cas d'un certain Lupu Gui 


:,6poux d'une fille de Qing She ysg* 
ed. Shisanjing zhushu, p. 1 530. ^ 




de meme nom que lui, cf. 


68 — A cause de leurs liens d'alliance matrimoniale, comme nous I'avons vu, 

cf. supra p 3Q1. 

69 — On sait qu'a I'^poque des Printemps et automnes Jin et Chu s'efforcaient 

chacun d'annexer le pays de Zheng, situe entre eux deux. 

70 — Cf. inscription du Zeng Ji Wuxu hu ® et son commentaire 

par Naito Shigenobu dans le recueil Shodd zenshO 

(public par les Editions Heibonsha ^ T6ky6 1965), No 101. 

71 — L'expression apparaPt sous la forme iuan daiun mettre le desordre 

dans les grandes relations, dans le Lunyu, ch. Weizi (4d. Zhuzi jicheng, P6kin 
1957, p. 395). 
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des unions les plus fecondes. Le Baihutong se fait a cet egard I’echo 
des idees suivantes : 

«Pourquoi n’epouse-t-on pas deux sceurs cadettes (comme sui- 
vantes, au lieu d’une soeur cadette et d’une niece) ? ^ 

«Pour augmenter la difference des temperaments {qi ^ ). 

wPourquoi prend-on des epouses dans trois pays differents ? 

«Pour accroitre la difference des constitutions specifiques. II 
est a craindre que, les sangs d’individus originaires d’une meme maison 
seigneuriale etant semblables, la sterilite ne soit attachee a tous.» ( 72 ) 

Curieusement, c’est ainsi seulement entre les epouses d’un meme 
mari que les auteurs anciens se preoccupent de diversifier les sangs et 
les souffles, dans la pensee de multiplier les chances d’en trouver au 
moins une qui soit feconde. Par contre, jamais il n’est question de 
diversite de sang entre conjoin ts, du moins a ce point de vue gene- 
tique ; vraisemblablement parce que la mentalite chinoise oppose si 
radicalement les elements yin et yang, males et femelles, que leur 
heterogeneite absolue enleve tbute signification a la consanguinite de 
I’un a I’autre. 


Si I’union sexuelle de proches parents a des consequences desas- 
treuses, et notamment sur le plan physiologique, c’est a partir de 
causes d’ordre purement psychologiques : le melange des deux sortes 
de sentiments incompatibles qu’inspirent la parente, d’une part, la 


sexualite, de I’autre, est generateur d’lm grave trouble du^-f^ , qui 
prete son nom a Vinceste . 


Cette conception est exposee dans un discours, rapporte dans le 

<^U^'2/,par lequel xm grand officier de Qin ^ , Jizi , s’efforce 

de dissiper les scrupules du prince exile Chonger a accepter pour 

epouse I’ancienne femme aba.idonnee d’un sien neveu, Ziyu -?■ . 

Petit-fils du pere de Chonger, Ziyu, jadis envoye en otage a Qin, y avait 
requ femme, mais n’en avait pas moins pris plus tard la fuite en aban- 

donnant derriere lui la fille a laquelle I’avait marie le due Mu . Ce 
dernier, pour se venger, decide de substituer Chonger, banni, a Ziyu, 
comme gendre et protege, en attendant d’aider le premier a evincer le 
second pour la succession des dues de Jin. Chonger hesite a rentrer 
dans ces desseins a cause de ses liens de parente avec Ziyu. C’est alors 
que Jizi lui explique, sur I’exemple de la posterite de I’empereur my- 
thique Huangdi, que la descendance d’un ancetre commun peut se 
separer en groupes sans parente a partir d’epouses differentes de cet 


72 — Cf. Baihutong, ch. XL (6d. Congshu jicheng, p. 258). 
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ancetre comme I’etaient la mere de Chonger et la grand’mere de Ziyu. 
L’argument, qui se fonde sur une preeminence de la filiation uterine 
ne relevant que de la tradition mythique (73), est specieux j mais il 
est Toccasion d’un developpement fort interessant des raisons pro- 
fondes de la prohibition de I’inceste, que voici : 

« Porter des noms differents c’est posseder des vertus ataviques 
differentes ; posseder des vertus ataviques differentes, c’est a.voir des 
temperaments specifiques differents* Quand on a des temperaments 
specifiques differents, si proche qu’on soit, on peut s’unir sexuellement 
et procreer. 

« Porter le meme nom c’est posseder la meme vertu atavique ; 
posseder la meme vertu atavique, c’est avoir meme coeur ; avoir meme 
coeur, c’est etre en sympathie. Quand on est en sympathie, si eloigne 

qu’on soit, on ne peut s’unir sexuellement, de peur de troubler 
le respect qu’on se porte. Ce trouble engendre I’animosite ; le desordre 
provoque par I’animosite produit des catastrophes qui entrafnent 
I’extinction du nom. C’est pourquoi on prend femme en evitant de le 
faire parmi les gens de meme nom, de peur des catastrophes entrafnees 
pax le desordre. 

«Ainsi, entre vertus ataviques differentes, on unit les noms ; 
entre vertus ataviques semblables, on sympathise dans les memes fins. 
Quand avec les memes fins on poursuit le meme interet, cet interet 
profite a la communaute du nom, laquelle dure tout ensemble avec cet 
interet commun, en s’epanouissant sans se desagreger. Alors elle peut 
se renforcer en consolidant son etablissement.» (74) 

L’atavisme est bien pris en consideration, mais seulement du point 
de vue des sentiments qu’il fait naitre. Le rapprochement des sexes 
opposes est harmonieux lorsqu’il s’opere entre atavismes differents 
engendrant chez les conjoints des dispositions affectives spontanement 
complementaires ; il est discordant lorsqu’il s’opere entre atavismes 
identiques engendrant chez les conjoints des dispositions affectives 
spontanement paralleles, et que deregie le couplage sexuel. L’etiologie 

de ce dereglement est presentee de maniere plus precise par Zi Chan 

, dont le nom personnel ^tait Qiao , le celebre ministre de Zheng, 
appele en consultation sur une tnaladie mysterieuse dont souffrait 

le due Ping ^ de Jin : 

«... Moi Qiao, j’ai entendu dire que parmi les femmes du gynecee 


73 — Cf. supra p. 283 : ces mythes peuvent avoir un sens rev^lateur d'une tradition 

matriarcale mais seulement pour une ^poque pr4historique compl6tement 
r^volue depuis longtemps dej^ h i'Spoque Yin. 

74 - Cf. Guoyu, Jinyu IV (6d. Guoxue qiben congshu, Shanghai 1958, p. 128). 
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des unions les plus fecondes. Le Baihutong se fait a cet egard I’echo 
des idees suivantes : 

«Pourquoi n’epouse-t-on pas deux sceurs cadettes (comme sui- 
vantes, au lieu d’une soeur cadette et d’une niece) ? ^ 

«Pour augmenter la difference des temperaments {qi ^ ). 

wPourquoi prend-on des epouses dans trois pays differents ? 

«Pour accroitre la difference des constitutions specifiques. II 
est a craindre que, les sangs d’individus originaires d’une meme maison 
seigneuriale etant semblables, la sterilite ne soit attachee a tous.» ( 72 ) 

Curieusement, c’est ainsi seulement entre les epouses d’un meme 
mari que les auteurs anciens se preoccupent de diversifier les sangs et 
les souffles, dans la pensee de multiplier les chances d’en trouver au 
moins une qui soit feconde. Par contre, jamais il n’est question de 
diversite de sang entre conjoin ts, du moins a ce point de vue gene- 
tique ; vraisemblablement parce que la mentalite chinoise oppose si 
radicalement les elements yin et yang, males et femelles, que leur 
heterogeneite absolue enleve tbute signification a la consanguinite de 
I’un a I’autre. 


Si I’union sexuelle de proches parents a des consequences desas- 
treuses, et notamment sur le plan physiologique, c’est a partir de 
causes d’ordre purement psychologiques : le melange des deux sortes 
de sentiments incompatibles qu’inspirent la parente, d’une part, la 


sexualite, de I’autre, est generateur d’lm grave trouble du^-f^ , qui 
prete son nom a Vinceste . 


Cette conception est exposee dans un discours, rapporte dans le 

<^U^'2/,par lequel xm grand officier de Qin ^ , Jizi , s’efforce 

de dissiper les scrupules du prince exile Chonger a accepter pour 

epouse I’ancienne femme aba.idonnee d’un sien neveu, Ziyu -?■ . 

Petit-fils du pere de Chonger, Ziyu, jadis envoye en otage a Qin, y avait 
requ femme, mais n’en avait pas moins pris plus tard la fuite en aban- 

donnant derriere lui la fille a laquelle I’avait marie le due Mu . Ce 
dernier, pour se venger, decide de substituer Chonger, banni, a Ziyu, 
comme gendre et protege, en attendant d’aider le premier a evincer le 
second pour la succession des dues de Jin. Chonger hesite a rentrer 
dans ces desseins a cause de ses liens de parente avec Ziyu. C’est alors 
que Jizi lui explique, sur I’exemple de la posterite de I’empereur my- 
thique Huangdi, que la descendance d’un ancetre commun peut se 
separer en groupes sans parente a partir d’epouses differentes de cet 


72 — Cf. Baihutong, ch. XL (6d. Congshu jicheng, p. 258). 
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pour Ic seigneur, ce (jui revient zl sssiniiler ni3.ri3.ges niorg3n3ticjues et 
manages incestueux. 

A propos de I’execution d’un grand officier a Song, signalee 
dans le Chunqiu a la 25e annee du regne du due Xi de Lu, le Gong- 
yangzhuan note : 

«A Song, pendant trois generations la seigneurie a ete privee de 
grands officiers parce que pendant trois generations les seigneurs ont 
pris leurs epouses a I’interieur du fief». 

Et He Xiu donne les explications suivantes : 

«Ces trois generations sont celles de Gifu {alias due Xiang 

, qui regna de 650 a 637), de Wangchen {alias due 

Cheng , qui regna de 631 a 620) et de Chujiu ^ ^ {alias due 

Zhao , qui regna de 619 a 611). Ces dues epouserent les filles des 
grands officiers de leur seigneurie. Le Gongyangzhuan dit que la sei- 
gneurie fut alors privee de grands officiers : e’est que les rites empechent 
de traiter en sujets les parents de I’epouse ; ce qui interdit de prendre 
epouse dans le fief, ou tous doivent etre traites en sujets... 

«... Les seigneurs de Song ont pris epouse a I’interieur de leur 
seigneurie. Par suite, le clan seigneurial s’est affaibli ; les families des 
epouses des seigneurs sont devenues de plus en plus puissantes, et le 
pouvoir souverain est tombe en des mains subalternes ; le gouver- 
nement s’est partage entre trois families ; finalement, cela a produit 
I’assassinat du prince en yue de I’usurpation de la souverainete, et la 
fuite a I’etranger de tous les membres de la famille princiere. La crise 
etant ainsi a son point extreme, il a fallu la regler en la traitant radi- 
calement (par I’execution signalee dans le Chunqiu). » (78) 

C’est surtout le resultat social de I’inceste qui le rend odieux. 
Aussi celui-ci tombe-t-il sous une censure rituelle qui n’est pas a pro- 
prement parler une censure morale : la doctrine chinoise a cette parti- 
cularite de condamner les sentiments produits pzir I’inceste, sentiments 
denatures, mais non pas ceux qui poussent a I’inceste, et qui, ramenes a 
I’attirance que les sexes opposes eprouvent toujours I’un pour I’autre, 
sont consideres, eux, comme naturels et irrepressibles ; d’ou vient 
d’ailleurs que le Ritualiste organise une separation extremement rigou- 
reuse des sexes meme a I’interieur de la famille. 

N’est-ce pas que I’exogamie, exigee par les Zhou pour des raisons 
politiques, fut instituee par des mesures relativement artificielles par 


78 — Pour ce commentaire et le texte auquel il s'applique, cf. Gongyangzhuan, 
4d. Shisanjing zhushu, p. 355. 
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rapport a la nature des mceurs de Tepoque Yin ? Une fois disparue sa 
justification premiere par la necessite des alliances entre ethnics, sa 
reinterpretation rituelle comme interdiction pure et simple de Tinceste 
semble bien ne s’etre imposee qu’assez lentement sous les Zhou oricn- 
taux, au cours d’une periode de transition durant laquelle les pratiques 
sexuelles aberrantes defraient relativement souvent la chronique. C’est 
aussi que Torganisation precise et rigoureuse de la parente, dont la 
defense devient la raison principale des obligations exogamiques, est 
elle-meme d’institution relativement recente, parce que correlative, 
comme nous allons le voir maintenant, du complet developpement 
du systeme cultueL 




CHAPITRE IX 

LA CONCEPTION CHINOISE DE LA PARENTE 


Le systeme chinois de la parente, quis’est elabore a Tepoque Zhou, 
a fait Tadmiration des sociologues pour sa logique ct son raffinement. 
D’une envergure peu courante, puisqu’il s’etend jusqu’au quatrieme de- 
gre, - et pourrait d’ailleurs etre indefiniment prolonge -,il n’en demeure 
pas moins d’une extreme precision, distinguant sans ambiguite toutes 
les articulations des relations existant entre parents de n’importe quelle 
categoric, et prenant en compte, outre les differences de sexe naturel- 
lement, tres souvent les rapports de seniorite (entre aines et cadets). 

Ce systeme a souvent ete etudie. Feng Han-Chi, en particulier, en a 
donne une analyse qui est sans doute la meilleure de toutes(l). Cepen- 
dant, cet auteur traite du systeme dans son etat acheve, tel qu’il s’est fixe 
entre les epoques Han et Tang, se bornant, en ce qui concerne les etats 
plus anciens, a des indications sommaires qui appellent des reserves. 
C’est de ces etats plus anciens qu’il sera question ici. Ils nous sent 
connus grace a deux compilations datant de la fin de I’epoque des 
Royaumes combattants ou du debut des Han, d*une part le chapitre 

Shiqin duErya, qui traite expressement de la parente, et d’autre 

part le chapitre Sangfu du Yili, qui traite du deuil, mais non 

sans de tres nombreuses references aux relations de parente, surtout dans 
le commentaire traditionnel qui fait corps avec le texte canonique. Ces 
deux traites nous rapportent identiquement une nomenclature de la 
parente, un peu plus riche seulement dans le Yili que dans le Erya, dont 
la caracteristique saillante est Temploi remarquablement systematique, 
au moins pour la parente agnatique, d’une notation binominale repre- 
sentant les divers types de relations qui unissent le sujet de reference a 
ses parents de toute categoric par genres et differences specifiques. 

Ceci signifie que la parente, au lieu d’etre conque, comme elle Test 
communement, sous la forme d’un reseau, autrement dit d’une struc- 
ture constituee par un bout-a-bout de relations lineaires bifurquantes 
dont chacune caracterise une categoric de parente, est conque sous la 
forme d’ensembles catalogues de parents, dont les uns sont ce que nous 


1 - Uetude de Feng Han-chi (Feng Hanji qui signe aussi Han-yi 

Feng, a paru sous le titre The Chinese Kinship System dans le Harvard Journal 
of Asiatic Studies, Vol. H, No 2 (July 1937). Elle sera cite ici dans la reedi- 
tionfaite par le Harvard-Yenching Institute (Cambridge, Mass ) en 1948. 
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appellerons des classes generiques, les autres ce que nous appellerons 
des series specifiques, le recoupement des classes et des series definis- 
sant des groupes d’individus unis au sujet de reference par une meme 
relation, autrement dit subsumes sous une meme categorie de parente. 
Dans la conception chinoise, la nomenclature de ces categories paraft 
plus rationnelle car elle est beaucoup plus aisement generalisable. En 
realite, la conception commune est dans son principe la meilleure des 
deux, car elle saisit toujours directement les relations de parente pour 
ce qu’elles sont, c’est-a-dire comme des relations, alors que la concep- 
tion chinoise abandonne partiellement ce point de vue ; mais les nomen- 
clatures inspirees par la conception commune sont tres vite depassees 
par la difficulte d’une notation methodique des categories de parente 
representees comme des cheminements depuis le centre du reseau des 
relations, le sujet de reference, jusqu’a chacun des autres points de ce 
reseau, au milieu d’un labyrinthe seme de bifurcations. Aussi ces 
nomenclatures se boment-elles en general a I’assignation de noms parti- 
culiers a un certain nombre de relations privilegiees, celles de pere a fils, 
de freres (a freres), d'oncle a neveu, de cousins (a cousins) etc., sans 
souci des exigences de methode qu’il faudrait satisfaire pour laisser 
ouverte la possibilite d’une generalisation. Meme lorsque ces exigences 
de methode sont satisfaites, dans le cadre de travaux scientifiques, et 
que les relations du reseau de la parente sont plus exactement notees a 
partir des relations elementaires en lesquelles elles se decomposent, le 
cousin, par exemple, etant designe comme le /f/s du frere (ou de la sceur) 
du pere (ou de la mere) (2), la terminologie devient rapidement si 
complexe que la conception chinoise, qui permet de proceder par sim- 
ples recoupements d’ensembles pris deux a deux, reqoit encore le prix 
de la i^ationalite, pour sa clarte. 

D’ou vient en Chine cette remarquable conversion de la representa- 
tion lineaire de la parente, qui est certainement la aussi la representa- 
tion primitive, celle que refletent tous les termes du lexique de base 

dans ce domaine, ^ pere, zi enfant, xiong'^ (ou kun^ ) frere 

aine, di ^ frere cadet, jiu ^ oncle maternel, sheng fils de la sceur 
etc., et celle a laquelle reviennent toujours les auteurs en cas de besoin, 
notamment pour les explications terminologiques (3), en une represen- 
tation par classes generiques et par series specifiques? La question est 
d’autant plus interessante que les Chinois n’utilisent guere ailleurs la 
notation binominale, et que celle-ci semble bien avoir ete inventee en 
Chine prccisement pour les besoins de la nomenclature de la parente, a 


2 — On trouvera un exemple de cette notation scientifique dans I'ouvrage de Feng 

Han-chi. 

3 — En particulier dans le chapi+re Shiqin ^^^du Erya. 
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rimitation de laquelle fut ulterieurement etabli par exemple la nomen- 
clature des titres de la hierarchie mandarinale, largement binominale 
elle aussi. Or, il n’est guere d’objets qui se pretent plus mal a un regrou- 
pement en classes determinees par des caracteres commons que ies cate- 
gories de parente. En effet, les relations de parente sont pour la plupart 
intransitives, - le fils de mon fils n’est pas mon fils ni le cousin germain 
de mon cousin germain mon cousin germain -,de sorte qu’aucun carac- 
tere commun n’est apparemment transports le long de telle ou telle des 
ramifications du reseau susceptible d’etre envisagee comme composee 
de relations d’un meme genre ou d’une meme espece. Pour degager des 
caracteres communs de parente propres a determiner le rassemblement 
dans telle ou telle classe ou serie de parents de plusieurs categories diffe- 
rentes, il a fallu decouvrir certains rapports sous lesquels plusieurs cate- 
gories differentes de parente etaient assimilables. Nous aliens voir que 
de tels rapports sont effectivement impliques dans la nomenclature 
chinoise de la parente, et qu’ils ne sont autre que les rapports crees par 
la pratique du culte des ancetres. Ainsi se decouvriia, au principe de 
I’etonnante rationalisation du systeme de parente chinois, non pas 
I’organisation du deuil, comme le pense Feng Han-chi entre autres, (4) 
mais I’organisation vuliiiiell.t» ; ce qui nous apportera une ultime et deci- 
sive confirmation de I’influence, dont on ne dira jamais assez combien 
elle fut prepondersinte, de la religion des ancetres sur les structures de la 
famille, et par suite, ainsi que nous le verrons plus loin, sur celles de la 
societe qui en derivent, dans la Chine archaique. 

Les categories de parente du systeme chinois se disposent tres bien 
en tableaux, et dans la tradition chinoise elle-meme les auteurs ont eu 
fort souvent, depuis les Han, recours a ce mode de pr^entation pour 
eclairer leurs analyses (5). Pour faciliter les notres, nous partirons du 
tableau des categories du noyau agnatique de la parente, sur lesquelles 
portera I’essentiel de I’examen qui suit, tel qu’il est dresse p^ Feng 
Han-chi selon le Erya, et qu’on trouvera reproduit a la page 330 avec 
quelques amcnagements portant sur les symboles graphiques utilises (6). 


4 — Nous reviendrons plus loin sur cette conception, qui est largement partag^e 

par Granet (Cf. Categories matrimoniales , Paris 1939, p. 22). 

5 — Un exemple de tableau de la parente (du point de vue des obligations de 

deuil) remontant § I'^poque des Han anterieurs est celui qui a 6t6 dress6 par 

Wang Zhang (? - 24 av. J-C.), et que reproduit Niida Noboru 

dans Shina mibunhd shi (T6ky6 1943). p. 276. 

6 — Cf.Feng Han-chf, The Chinese Kinship System (Cambridge, Mass., 1948), p-22 

Le Erya donne en outre les noms des categories constituees par les Spouses 
des agnats, S partir de la generation du pere d'£GO et en montant (pour obte- 
nir ces noms il suff it de substituer partout le terme mu mire au terme fu pire. 



TABLEAU DE LA NOMENCLATURE DES CATEGORIES ^ 
DE LA PARENTE AGNATIQUE MASCULINE selon le ERYA 


lozuwangfu 

Isaieul 

ngzuwangfu* 

saleul 


I'A 

ingfu 

‘and^p&ze 


ire 


.0 


. Zfizengwangfu 
Bisaleuls ^ la 
llmite du clan 

V 

-Zongzuwangfu 
Grands-p6res 
suivants 

-Shi(Shu)fu 
P^res ain€s( cadets) 


14 

«Kundi 
Fr&res ainSs 
et cadets 


‘Ziizu wangfu 

Grands-p&ras ( issue } da ( bis ) aieuls 
I la limita du clan 

‘‘Zongzu fu ^Zazu fu 

PIres { issus ) d ' aieuls Pferas { issus ) da ( bis ) aieuls 
(<sGrd8»p&res)suiv. ^ la limita du clan 

^ II 

Zongfu l<undi ^Zongzu l^ndi ^Zi!i Kunai 


^Zongfu 
Fr^resi issus) da 
pires suivants 


^Zongzu 
Fr&res( issus) 
d'aieulsCsGrds- 
pSires) suivants 


.Is 


Frferes 
(issus de 
bisai.)l ! 
limits du 
clan 


in 

itits-fils 


mgsun 

?riere-petits-fils 



iansun 

rri&re-arri^re- 

itits-fils 



iisun 

rrifere-arri&re- 

Tiere-petits-fils 
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Le sujet de reference a ete figure conventionnellement comme 
EGO, et sera designe ainsi dans ce qui suit. 

Nous laisserons de cote provisoirement les questions touchant la 
parente dans les generations inferi cures a celle d^EGO pour ne nous 
occuper que de la nomenclature des categories figurant dans le triangle 
rectangle forme par la parente agnatique mjisculine 6.*EGO a partir de 
son trisaieul et jusqu’a sa generation- Les principes de la nomenclature 
sont generalisables a la parente agnatique masculine par n’importe quel 
ascendant du trisaieul, mais le Erya et le Xili se boment en fait a la 
parente par le trisaieul. 

Dans le tableau, les fleches symbolisent la filiation tandis que les 
traits dessines par des tirets symbolisent des relations de fratemite (au 
sens de la relation qui existe entre fils consanguins d’un meme pere 
stricto sensu). On remarquera que les fleches qui symboliseraient la fi- 
liation des freres, des oncles, des grands-oncles et des arrieres-grands- 
oncles d’EGO ont ete omises: cette omission, deliberee, repond a un 
principe de la nomenclature. 

Les fleches vertical es figurent I’ascendance directe d*EGO. Elies 
s’inscrivent sur un axe de parente que nous appellerons Vaxe vertical, 
sur lequel chaque categorie n’est jamais applicable qu’a un unique 
individu. 

Les fleches obliques s’inscrivent sur differents axes de parente que 
nous appellerons les axes obliques, sur lesquels chaque categorie est 
applicable eventuellement a une pluralite d’individus qui tous sont avec 
EGO dans une relation identique. En effet, chaque axe oblique est en 
realite la simplification d’un cone de descendance dont le sommet se 
trouve a la rencontre de I’axe vertical et du prolongement de I’axe 
oblique considere. 


ce qui donne par exemple zongzuwangmu pour I'^pouse d'un 

grand oncie), et celles constituees par les agnates suivantes: les sceurs d'EGO 

(ziemei , sceurs atnees et cadettes) ses tantes paternelles (gu^i), ses 

grand'tantes paternelles fwanggu ), ses arrieres grand'tantes paternelles 

(zengzuwanggu ^ ], ses arrieres arrieres grand'tantes paternelles 

(gaozuwanggu ), les cousines paternelles du pere (zongzu gu 

) et les cousines issues de germaines du pere (zuzu gu 

) (on voit que les noms des agnates sont obtenus en principe par subs- 
titution du terme gu tante au terme fu pere). 
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Les traits dessines en tirets s’inscrivent sur des axes qui doivent 
etre prolonges vers la droite, bien que les prolongements n’en zdent pas 
ete materialises, et qui portent des categories de parente collater^e; 
nous les appellerons les axes honzontaux. Chaque axe horizontal repre- 
sente un niveau de generation auquel se multiplie une descendance 
partout oil cet axe rencontre un axe oblique. II est clair que plus on 
progresse sur un axe horizontal de la gauche vers la droite, plus nom- 
breux ont toute chance d’etre les individus auxquels s’appliquent les 
categories situ^es partout ou I’axe considere rencentre un axe oblique. 

Enfin le tableau fait apparaftre en exacte superposition tons les 
premiers recoupements des axes horizontaux avec les axes obliques, a 
partir de la droite, puis de meme tous les seconds recoupements, puis 
de meme tous les troisiemes recoupements. Nous appellerons ces eta- 
gements les epaulements de I’axe vertical, en les distinguant comme le 
premier epaulement, le deuxieme epaulement, le troisieme epaulement, 
la suite se continuant naturellement par un quatrieme epaulement, 
un cinquieme epaulement etc., bien que le cadre dans lequel le tableau 
se trouve circonscrit interrompe cette suite indefinie a partir du qua- 
trieme epaulement. Chaque epaulement reflate la Constance d’un ecart 
de collateralite determine entre les parents de chacune des categories 
etagees sur I’epaulement, d’une part, et les ascendants d'EGO {on EGO 
lui-meme) de la meme generation, d’autre part. 

Ces diverses conventions de figures et de vocabulaire etant arretees 
passons a I’analyse de la nomenclature. 

Sur I’axe vertical chaque categoric, c’est-a-dire ici en fait chaque 
ascendant d’£GO, est denommee par le moyen d’une expression qui, 
meme si elle est grammaticalement composee, est simple du point de 

vue binominal ^ pere, wangfu grand-pere, zengzuwangfit'^ 

^Xarriere-grand^pere et gaozuwangfu /&. 5. X arriere-arriere 

grand-pere. II faut noter des maintenant que wangfu grand-pere a en 

chinois un synonyme, le mot zu ^3. aieul, qui, comme en fran<;ais, est 
tantot pris stricto sensu pour designer le pere du pere, et sera alors 
substituable a wangfu grand-pere, tantot pris lato sensu pour designer 
n importe quel ascendant direct a partir du pere du piere, et en ce sens 
entre dans les expressions signifiant arriere-grand-pere et arriere-arriere- 

grand-pere, que nous pourrons pour simplifier traduire par bisaieul et 
tnsaieul. 

Un coup d’oeil vers la droite sur les axes horizontaux permettra de 
co^tater que le nom de chaque categoric d’ascendant direct sert de 
sutfixe commun aux noms des categories de parents collateraux de la 
meme generation: les noms de categories de collateraux se terminent 
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tous par fu au niveau du pere, par wangfu au niveau du grand-pere, par 
zengwangfu (abreviation de zengzuwangfu) au niveau de Varriere-grand- 
pere. Ce sufCixe commun constitue, dans la notation binominale, I’indi- 
catif de classe generique, chaque classe se confondant par consequent 
avec une generation. 

Passons maintenant aux series specifiques. Elies correspondent 
chacune a un axe oblique dont I’origine, du point de vue de la nomen- 
clature, se trouve sur le premier ^paulement. C’est le nom de la 
premiere categoric de la serie, categoric situee sur le premier epaule- 
ment, qui sert d’indicatif de serie, c*est-a-dire de prefixe dans les noms 
des autres categories de la serie, bien que certaines legeres anomalies 
masquent partiellement ce principe de la nomenclature. 


Si nous laissons d’abord de cote les anomalies, nous constatons au 
niveau de la generation du grand-pere que le nom de la categoric d’ori- 
gine d’une serie specifique, categoric situee sur le premier epaulement, 
tout en etant simple du point de vue binominal, est grammaticalement 
compose du nom de I’ascendant direct de ra^me niveau, icizu (wangfu) 
(zu est Vai'eul s trie to sensu, synonyme substitue a wangfu grand-pere, 
bien que 1 ’expression wangfu lui soit ajoutee, par simple redondance), 

precedee du prefixe grammatical zong ^^signifiant etymologiquement 
suivant (7). Autrement dit pom EGO les freres de Vai'eul (grand-pere) 
sont les ai'euls ^ands-p&res) suivants (a savoir: suivant le grand-pere 
proprement dit). Le nom de cette categoric d’origine sert ensuite de 
■prefixe binominal dans les noms des autres categories de la serie, ou, 
on I’a vu, le nom de I’ascendant direct de meme niveau sert d’autre part 
de suffixe. La serie qui a pour origine les aieulsf&grands-peres) suivants 
se developpe ainsi par les categories notees binominalement de zongzu - 

fu, e’est-a-dire peres (issus) d'ai'euls suivants, et de zongzu - kundi 

^e’est-a-dire freres (issus) d’ai'euls suivants. 

Voyons maintenant les anomalies. La premiere est que la categoric 


7 — On remarquera la prononctation du caractere consid6re, qui est zong et non 
pas cong comme dans les autres emplois de ce meme caraetdre. Granet note 
convenablement cette prononciation (tsong dans I'ancienne transcriptton 
franpaise dont il se sert), alors que Feng Han-chi fait une faute en donnant 
(dans la transcription anglaise) la prononciation ts'ung au lieu de tsung 
comme il faudrait. La lecture incorrecte cong pourrait faire croire que le 
terme a le sens d'/ssu de, alors que zong signifie a la suite (d'un collateral). 
Dans les interpretations litterales qui seront donnees ici des expressions chi- 
noises designant les categories de parente, il sera suppiee en franpais, entre 
parentheses, la formula (issu de ) . cette formula, necessaire pour ia coherence 
en franpais, doit etre comprise comme une interpolation n'ayant pas d'homo- 
logue dans les expressions chinoises traduites, et ne doit surtout pas fitre prise 
pour I'homologue de zong, qui sera toujours traduit par suivant. 
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des freres du pere, au lieu de recevoir le nom normal de zongfu — XL 
p6T€s suivcints, se divisc en deux categories distinguees selon la senior! te 

par rapport au pere, celle de(s) shifu it ^ peresfs) aine(s) et celle de(s) 

shufu ■^^9^pere(s) cadet(s). Autrement dit le souci de marquer exacte- 
ment le rang de naissance par rapport au pere pour les oncles a f^t 
ecarter la formule type zongfu peres suivants (a savoir: suivant le pere 
proprement dit) au profit des formules plus precises pere(s) atne(s) (par 
rapport au pere proprement dit) etpere(s) cadet(s) (par rapport au pere 
proprement dit). Mais la formule type se retrouve dans la deuxieme 
categoric de la serie, comme prefixe binominal regulier dans I’expres- 

sion zongfu - kundi ^ # freres (issus) de peres suivants, les 

cousins d'EGO retombant tous dans une meme categoric quel qu’ait ete 
le rang de naissance de leur pere par rapport au pere d'EGO. 

La dduxieme anomalie tient a ce que dans la serie specifique limite 
de la parente reconnue, celle qui a pour origine la categoric des freres 
du biSai'eul, est employe exceptionnellement comme prefixe gramma- 
tical, au lieu du mot zong suivant, le mot zu clan (8), a prendre au 
sens dc : d la limite du clan, e’est-a-dire d la limite de la parente. C’est 

pourquoi la premiere categoric de la serie denommee zuzengwangfuli^ 

(ou zu d la limite du clan est substitue a zong suivant, et ou 
zengwangfu est regulierement, sauf une legere abreviation, le nom de 
I’ascendant direct de meme niveau : zengzuwangfu arriere grand-pere) 
qui signifie litteralement bisaieuls d la limite du clan. Pour les categories 
suivantes de la serie, le prefixe binominal employe est une expression 

plus simple synonyme de la precedente, celle de zuzu^^^iM~{o\x zu 
ateul est pris lato sensu pour etre substitue a zengwangfu arriere-grand- 
pere). Ainsi la deuxieme categoric de la serie est regulierement denom- 
mee zuzu - wangfu grands-peres (issus) d'ai'eux d la limite du clan; la 
troisieme categoric de la serie est regulierement denommee zuzu - fu 
peres (issus) d*ai'eux d la limite du clan; quant a la quatrieme categoric, 
I’expression reguliere zuzu - kundi freres (issus) d'aieux d la limite du 
clan est simplement abregee legerement par I’usage cn zu - kundi freres 
d la limite du clan. 

Aucune des dqux anomalies qui viennent d’etre expliquees ne met 
en cause les principes de la nomenclature. 

8 — L'attention des lecteurs non sinisantsest attir^e sur la distinction i faire entre 

ce mot zu dan, et son quasi-homophone zu^S. aieui; il s'agit de deux 
mots tout-S-fait diff6rents Tun de I'autre, bien que transcrits de la m§me 
faQon (en r4alit4, zu dan se prononce au 2e ton tandis que zu ai'eu! se pro- 
nonce au 3e ton). 
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II faut y ajouter une troisieme anomalie precedemment passee sous 
silence, touchant cette fois une classe generique, celle des collateraux 
d'^EGO. Dans I’absolu, ce devrait etre la categoric caracterisant la 
parente d'EGO a lui-meme qui devrait servir de suffixe binominal indi- 
catif de cette classe, et les freres d’EGO devrait rentrer dans une cate- 
goric denommee comme celle caracterisant cette parente d’EGO a lui- 
meme sauf adjonction du prefixe grammatical zong suivant. On voit 
bien que cette rigueur absolue dans I’application des principes n’aurait 
aucun sens, I’idee d’une relation de parente d’EGO a lui-meme etant 
absurde. C’est pourquoi les freres d’EGO sont dcsignes par les termes 

originaux de kun ^ frere(s) aine(s) et di ^ frere(s) cadet(s), collecti- 
vement reunis dans la categoric des kundi freres atne(s) et cadet(s), 
dont le nom ici est utilise parallelement aux noms des ascendants 
d’EGO comme suffixe indicatif de clcisse generique. Ce nom, en effet, 
n’a pas d’emploi comme prefixe indicatif de serie, la parente dans les 
generations inferieures a EGO etant exclue de I’application des prin- 
cipes de nomenclature, nous verrons pourquoi. 

En resume, mis a part ces anomalies et un leger defaut d’unifor- 
mite de vocabulaire du aux usages, la nomenclature figuree sur le 
tableau obeit aux principes de formation terminologiques suivants, 
rigoureusement observes : 

1/ les noms des categories que porte I’axe vertical sont des suffixes indi- 
catifs de classes generiques rassemblant chacune tous les parents d’une 
meme generation; mais en I’absence de prefixe ces suffixes deviennent 
les noms de parents par rapport auxquels EGO repere les niveaux de 
generations : ses ascendants directs ; 

2/ les noms des categories qui s’etagent sur le premier epaulement de 
I’axe vertical sont des prefixes indicatifs de series specifiques rassem- 
blant chacune tous les parents de la descendance des collateraux de 
chaque ascendant direct d’EGO; mais en I’absence de suffixe ces pre- 
fixes deviennent les noms des parents consideres pzir EGO comme ori- 
gines de ces series, les collateraux de ses ascendants directs. 

Selon ces principes, I’agencement des prefixes et des suffixes 
binominaux peut etre schematise comme suit : 

PREFIXES SUFFIXES 

descendance des bisaieux 

descendance des grands-peres : zongz^vj'" ''wangfu: generation du 

grand-pere 

descendance des peres : zong/u-^^^/u; generation du pere 

^^undi: generation des 

freres (d’EGO) 
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Ceci etant vu, le probleme est de savoir comment les categories de 
parente^ connotant des termes de relations, sont devenues des indicatifs 
de groupes determines de parents ; comment d’une part le nom donne 
aux freres a pu servir d’indicatif generique de la classe de tons les colla- 
teraux de la generation d’^GO, quel que soit le degre de leur eloigne- 
ment, le nom donne au pere, d’indicatif generique de la classe de tous 
les collateraux de la generation du pere d'EGO, quel que soit le degre de 
leur eloignement, et ainsi de suite ; comment d’autre part le nom donne 
aux oncles a pu servir d’indicatif specifique de la serie de tous les 
descendants des oncles, le nom donne aux grands oncles d’indicatif de 
la serie de tous les descendants des grands oncles, et ainsi de suite. 

La reponse de Granet, c’est que le regime, du chasse-croise matri- 
monial d’une part faisait disparaTtre les differenciations de la collatera- 
lite a I’interieur d’une m^me generation, et d’autre part rendait confuse 
la filiation. Mais si a la rigueur il serait theoriquement admissible qu’un 
tel regime ait pu abolir les degres de la collateralite, il est faux que, 
comme le pretend Granet, dans les expressions binominales «la conside- 
ration des lignees s’avere chose accessoire (valeur de specificatif) par 
rapport a celle des generations (valeur de rubrique)» (9) et que ales 
filiations (lignees) n’etant jamais envisagees entieremcnt a part des 
generations (etages), I’idee de filiation se degage mal».(10). 

Granet paraft avoir ete egare par le fait que le vocabulaire utilise 
pour la designation des ascendants directs, - et pour I’indication, par 
reference a ceux-ci, des niveaux de generation — ,est reutilise (avec le 

prefixe grammatical zong^^^ouzu^^ pour designer les chefs de lignees 
collaterales et les ensembles formces par leur descendance. Mais en 
verite la consideration des filiations pese exactement du meme poids 
que celle des generations. L’idee de filiation se degage fort bien, encore 
qu’a travers une distinction qui est I’une des originalites du systeme, 
entre d’une part, la filiation d^EGO ^ travers ses ascendants directs, et 
d’autre part, la filiation des collateraux, qui n’est toujours consideree 
qu’a partir de la generation suivant immediatement I’ancetre qu’ils ont 
en commun avec EGO, sans remonter a cet ancetre commun lui-meme. 

Quant a Feng Han -Chi, qui analyse d’ailleurs une forme plus 
evoluee de la nomenclature, il commence par proceder a une decom- 
position grammaticale des expressions qu’il etudie, qui fausse leur arti- 
culation selon la logique binominale. Cette decomposition le conduit 
a distinguer des termes nucleiques (nuclear terms) jouant le role de 


9 — Cf. Granet, Categories matrimoniales (Paris 1939), p. 33. 

10 — Cf. Granet, Categories matrimoniales (Paris 1939), p. 37. 
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suffixes, et des determinants fondamentaux (basic modifiers) jouant le 
role de prefixes, sans qu’il croie necessaire d’expliquer pourquoi des 
termes nucleiques commc fu pere ou zu ai'eul (grand-pere) ont eu leur 
acception etendue a toute la classe indeflnie des collateraux de la 
meme generation (11). Ou bien croit-il que la logique de I’organisation 
du deuil, qui commanderait selon lui la logique du systeme de la pa- 
rente, soit a tous egards une explication suffisante? 

« Le systeme chinois du deuil, ecrit-il, est base sur Torganisation du 
clan pour autant qu’il est discriminatoire a I’egard des parents n’appar- 
tenant pas au clan, ainsi que sur les degres de parente, pour ce qui est de 
I’assignation des degres du deuil » (12). 

Et il poursuit un peu plus loin I’expose de sa these dans les termes 
suivants : 

«Des degres du deuil d’une espece plus simple ont du exister long- 
temps avant la periode Zhou, mais leur elaboration commenqa seule- 
ment lorsqu’ils furent manipules par les Confucianistes. Se servant de la 
famille et du clan comme de bases pour leur structure ideologique, ces 
lettres elaborerent le systeme luctuaire avec le dessein de maintenir la 
solidarite du clan. Au cours de cette elaboration du systeme luctuaire, 
ils normaliserent egalement sa base, le systeme de parente, car un 
systeme soigneusement gradue de rites luctuaires requerait une nomen- 
clature hautement differenciee, pour eviter le developpement d’incohe- 
rences incommodes. Ceci est specialement manifeste peir la comparaison 
des systemes du Erya et du Yili. Le systeme du Erya, lorsqu’on le 
compare avec le systeme rapporte dans le Yili tout ensemble avec les 
rites luctuaires (Sangfuzhuan), est inconsistant et moins differencie a 
bien des egards. Certains erudits ont cherche nai'vement a corriger le 
ETya a partir du Yili, considerant le systeme duErya comme au-dessous 
du modele de la parente ideale du confucianisme. Ils manquerent de 
s’apercevoir que le Erya representait un etat ancien du systeme, et le 
Yili un systeme plus recent, non sans rationalisation, elabore pour etre 
rendu conforme au systeme luctuaire. 

«I1 y a peu de doutes que le Erya avait deja ete rationalise dans 
une certaine mesure sous des influences confucianistes, mais dams une 
bien moindre mesure qu.e le Yili. Avec la consolidation de I’implan- 
tation des ideaux confucianistes dans la structure sociale chinoise, a 
partir du He siecle avant J— C, les rites luctuaires furent de plus en plus 
elabores et popularises, ce qui advint aussi au systeme de parente de 


1 1 — Cf. Feng Han-chi, The Chinese Kinship System (Cambridge, Mass., 1948), p.8. 

12 - Cf. Feng Han-chi, The Chinese Kinship System (Cambridge, Mass., 1948,p.38. 
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faQon concomitante, jusqu’a ce que I’un et I’autre parviennent au 
somniet de leurs developpement durant la periode Tang» (13). 


Ce serait done I’exigence d’une correspondance avec les classes du 
deuil qui aurait conduit les Confucianistes a une conception de la pa- 
rente par classes. Granet faisait d’ailleurs lui aussi assez grande 
I’influence des pratiques luctuaires sur I’organisation de la parente lors- 
qu’il ecrivait que les Chinois s’etaient servi^ pour mesurer la proximite, 
d’un sy Sterne en apparence tres particulier, revenant «non pas a 
marquer des degres, mais a etablir des categories» (e’est-a-dire, dans le 
vpcabulaire de Granet, des classes de deuil) (14). 


Cependant, si indiscutables que soient les perfectionnements 
apportes au systeme chinois de parente a partir de la reglementation du 
deuil, perfectionnements sur lesquels nous reviendrons, la nomenclature 
du Erya, gratuitement consideree par Feng Han-Chi comme inferieure a 
celle du Ytli alors qu’elle est seulement moins complete, remonte, dans 
ses principes structuraux, au dela de I’epoque confuceenne, et done au 
dela du debut de I’elaboration raffinee des reglements luctuaires. II 
existe en effet des traces, malheureusement assez rares, de nomencla- 
ture binominale, dans des textes historiques se rattachant en I’occur- 
rence a une tradition venue des Vile et Vie siecles. Dans le Zuozhuan, 
a la 8e annee du regne du due Zhuang (686), il est question d’une 

cousine (germaine?) paternelle d’un officier de Qi )i\ nomme Lian 


Cheng entree dans le serail du due de Qi. Or cette cousine est 

designee comme telle par I’expression zongwef. -^^^qui semble une 

abr^viation pour zong(fu ?) - mei ,c’est-a-dire soeur ca- 

dette (issue) d^un (ph-e?) suivant (15). La meme chronique, a la 28e 
annee de regne du due Xiang (545), parle d’un neveu (issu de cousin 

germain?) patemel, nomme Bu ,d’un officier de Wei nomme 

Shi E , neveu designe comme tel par I’expression zongzi 4^"^ 

qui semble une abreviation pour zong(fu ?) - zt ,c’est-a- 

dire fils (issu) d’un (pere?) suivant (16). Le Luyu ,d’autre part, 

rapporte dans le recit du regne du due Xiang de Lu (572-542) que la 

mere de Gongfu Wenbo etait I’epouse du frere cadet du 


13 — Cf Feng Han-chi, The Chinese Kinship System (Cambridge, Mass , 1948,p.41 . 

14 — Cf. Granet, Categories matr/moniafes ... (Pans 1939), p. 22. 

15— Cf. Zuozhuan, ed. Shisanjing zhushu, p. 344. 

16 — Cf. Zuozhuan, 6d. Shisanjing zhushu, p. 1 526 
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grand-pere de Ji Kangzi ^en la designant par rapport a celui-ci 

comme sa zongzushumu , c’est-a-dire sa zongzu - (zu) 

shumu Itta. tante epouse d’un ai'eul cadet suivant 

(17). Enfin le Zhouyu- ^"^^a la 22e annee du regne du roi LinglE 
(549) reproduit un discours prononce par le fils du monarque, le prince 

Jin ,discours dans lequel celui-ci fait une allusion aux petits-neveux 

du personnage mythique de Gonggong ^ en les designant comme 

tels par I’expression zongsun, 4i£^^,qui semble une abreviation dezong^ 

(ful) - sun ^H^c ’est a dire petits-fils (issus) d'un (pere?) 

suivants (18). 


Sans doute ces expressions peuvent-elles etre considerees comme 
interpolees; mais alors il est impossible de comprendre comment il se 
fait qu’elle ne sont pas conformes a la nomenclature Han (19). De toute 
maniere le probleme est d’expliquer pourquoi des categories de parente 
ont pu servir d’indicatifs d’ensembles de parents debordant indefini- 
ment les groupes de parents lies a EGO par les relations de parente 
caracteristiques de ces categories. Or, la classification de I’ensemble 
total de la parente que determine I’emploi de ces indicatifs correspond, 
non pas a la classification luctuaire, qui s’en rapproche seulement, sans 
parfaite coincidence, mais a la classification cultuelle, ou plus exacte- 
ment aux deux classifications cultuelles successives correlatives de I’or- 
ganisation Yin et de Torganisation Zhou du culte, qu’elle recouvre sans 
le moindre hiatus, comme nous allons le voir. 


Un premier point est celui de I’extension des noms des ascendants 
directs et des freres d’£GO a tous leurs collateraux de la meme genera- 
tion. Son explication va presque de soi a partir de ce que nous savons 
des formes du culte ancestral sous les Yin : I’indifferenciation des colla- 
teraux d’une meme generation resulte de I’unicite du culte rendu aux 
ancetres communs a toute I’ethnie. Les lignees particulieres etant rituel- 
lement effacees par defaut de culte ancestral particulier, les membres de 


17 — Cf. Guoyu, Luyu ^ \ \ {e6.Guoxueqiben congshu,S\r\^nqha\ 1958, p.71). 

18 — Cf. Guoyu, Zhouyu III (6cl. Guoxue qiben congshu, Shanghai 1958, 

p.35). 

19— Sous les Han, les noms des descendants de collateraux sont form« sur le 

terme zhi neveu, ^ la difference des expressions citees du Zuozhuan (ci la 
28e ann6e du regne du due Xiang) et du Zhouyu. 
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I’ethnie etaient, a tout le moins religieusement, traites comme indistinc- 
tement descendants des memes ancetres royaux, reserve faite de 
possibles discriminations de nature non pas familiale mais politique. 
Entre eux tous, par consequent, les relations de parente ne se diver- 
sifiaient que selon les niveaux de generation : il y avait la generation des 
fils, la generation des peres, les generations elsagees d’ai’eux, sans autre 
distinction, comme le montrent fort clairement les inscriptions. Celles- 
ci nous revelent en effet que le roi regnant appelait fu peres de la meme 
faqon son propre pere et ses oncles defunts ; mu meres, de la meme 
fagon sa propre mere et les epouses de ses oncles ; zu aieux, de la meme 
fa<;on ses ascendants directs a partir du grand-pere, et leurs collateraux ; 
bi aieules, de la meme fa<;on toutes les epouses des ai'eux, ascendants 
directs ou collateraux (20). 


La plus belle illustration de I’emploi d’un seul nom de parente par 
generation sans consideration de I’eloignement collateral est foumie par 

les inscriptions celeb res des Shang san goubing ^ ^ ,trois fers 

de hallebardes rituelles Yin exhumes dans les annees 20 quelque part 
entre le Hebei et le Henan, inscrits chacun d’une serie d’appellations 
posthumes (21); le premier, des sept appellations suivantes : 


wAieul afne Riji 0 di - Aieul Riding fl ~X - Aieul Riyi 0 - Aieul 

Rigeng B - Aieul Riding H T - Aieul Riji 0 dj - Aieul Riji3^»j 
Lc second, des sept appellations suivantes : 

wAieul Riyi 0 2-( - Pere afne Rigui 0 ^ - Pere Afne Rigui 0 - 

Pere pufne Rigui 0 - Pere Rigui - Pere Rixin 0 ^ - Pere 

Riji 

et le troisieme, des six appellations suivantes : 

«Grand frere afne Riji ^ - Frere afne Riwu 9 - P'rere afne Riren 

fl "ir - Frere afne Rigui 0 - Frere afne RiguiH-^T^ - Frere afne 

Ribing 0 . 


Les parents defunts ainsi enumeres faisaient-ils ou non I’objet d’un 
culte? L’auteur des pieces est-il le roi lui-meme ou quelqu’un d’autre? 
II n’est pas possible de repondre a ces questions. Mais ce qui est certain, 
c’est que I’auteur des pieces, quel qu’il fut, donnalt I’appellation depere 


20 — Cf. supra p. 28t Zhang Guangzhi ^ s'est fond6 sur ('absence de dis- 

tinction entre p6re et oncles, fils et neveux, sous les Yin, pour rendre plaus- 
ble sa these de la devolution du trone d'oncle h neveu b cette periode, on re 
vu (cf. supra, p 230)- 

21 — Cf. Chen Mengjia, Yinxu bud zongshu (Pekin 1956), p. 499-500. 
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a six personnes differentes, dont quatre avaient d’ailleurs la meme 
appellation posthume. Tres vraisemblablement les sept personnes qu’il 
appelle ses ai'euls, d’une part, les six autres qu’il appelle ses freres nines, 
d’autre part, devaient etre des collateraux les uns des autres dont I’eloi- 
gnement mutuel depassait celui de freres. 

Lorsque le developpement des cultes ancestraux particuliers eut 
fini par entrainer la dissimilation de la parente sur le plan collateral, il 
fallut recourir a un vocable special poui designer le pere proprement 

dit ; le vocable kao ^ ,qui n’apparait que sur les bronzes du debut des 
Zhou, ou peut-etre de la fin des Yin, et ne s’applique qu’au pere defunt 
auteur des jours d'EGO, a la difference de/a. 

Ajoutons que I’usage generalise horizontalement des noms de 
parente de la lignee directe AEGO, tres probablement n’etait pas 
seulement religieux. Sinon ne s’expliquerait que difficilement I’emploi 
communs des mots fu pere et mu mere comme suffixe, du mot zi fils 
comme prefixe, dans les appellations personnelles d’epoque Zhou. Mais 
quoiqu’il en soit, la structuration de I’ensemble total de la parente par 
classes de generation resulte assurement non pas du regime matrimonial 
imagine par Granet, mais du regime cultuel atteste par les inscriptions. 
Et si les noms de ces classes apparaissent, dans la nomenclature binomi- 
nale, dans la position privilegiee de suffixes generiques, ou comme dit 
Feng Han-Chi de termes nucleiques, a valeur de rubriques pour parler 
comme Granet, c’est que cette structuration, la plus ancienne, avait pris 
la signification d’une structuration de base. 

Le deuxieme point est celui de I’emergence de series specifiques 
recoupant les classes generiques. Ces series sont apparues avec le 
nouveau systeme cultuel institue par les Zhou, et plus precisement dans 
le cadre du petit culte, cadre dans lequel se retrouvaient tous les 
proches et seulement les proches. Une telle origine est des I’abord 
suggeree par le fait que I’extension de la parente reconnue se superpose 
exactement a I’extension maximum du petit culte, qui, comme la 
parente, s’arrete aux limites de la descendance du trisaieul. Mais nous 
allons la mettre en lumiere de faqon beaucoup plus nette, et la rendre 
ainsi incontestable, en raisonnant sur un cas particulier, celui ou EGO 
est un aine dans une lignee d’ames.c’est-a-dire oil les quatre ascendants 
directs AEGO furent tout a tour chef de culte, EGO lui-meme le deve- 
nant apres eux. 

Dans cette hypothese, chaque serie specifique de la parente appa- 
raft comme etant tout simplement la serie des parents qui viennent 
s’adjoindre a un college cultuel plus etroit pour former avec eux le 
college cultuel elargi d’ordre suivant. Ainsi, en effet, alors que dans le 
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college cultuel le plus etroit, celui du culte du pere, EGO officie seule- 
ment pour ses freres issus de leur pere commun, lorsqu^GO officiera 
dans le temple du grand-pere, un nouveau college cultuel, elargi, se 
formera par I’adjonction aux freres d'EGO justement de tous les parents 

specifies comme zongfu 6^ (issus) de p'eres suivants, qui viennent 
completer la descendance du grand-pere commun. De meme lors- 
qu’£GO officiera dans le temple du bisaieul, viendront s’ajouter aux 
parents du precedent college une nouvelle serie de parents specifies 

comme zongzu (issus) de grands-peres suivants; et enfin quand 

EGO officiera dans le temple du trisaieul', viendront s’ajouter aux 
parents du precedent college une derniere serie de parents specifies 

comme zuzu ii-ta (issus) d’aieux a la hmite du clan. L ’organisation 
d’ensemble du petit culte fait comme on le voit apparaitre des strates 
successives de la parente qui precisement correspondent aux series 
specifiques de la notation binominale. 

A quoi Ton objectera que pour que ces strates cultuelles prennent 
veritablement la signification d’especes de la parente, il faut que cha- 
cune presente dans sa composition un aspect de parfaite homogeneite, 
et ne soit pas simplement un regroupement heterogene de divers parents. 
C’est ici precisement que I’explication des series specifiques de la 
parente comme strates cultuelles s’avere beaucoup plus pertinente que 
leur explication comme simples groupes de parents a egale distance 
luctuaire d’£GO. En effet, les rBgles du culte entrafnent une homogenei- 
sation non seulement extrinseque, mais intrinseque de la parente dans 
chaque serie specifique, qui n’est pas seulement regroupee dans le cadre 
exterieur du temple, mais expressement ramenee par les formes rituelles 
a une condition unique. Nous avons vu que la liturgie du service du 
culte d’un ancetre donne est determinee selon le rang de cet ancetre par 
rapport au chef de culte, quel que soit son rang (de generation) par 
rapport aux participants au culte. Si I’ancetre est par exemple le 
bisaieul d'EGO, son temple sera celui du bisaieul, les sacrifices qui lui 
seront offerts ceux de la liturgie du culte du bisaieul, meme si prennent 
part au service des fils de ce bisaieul (c’est-a-dire des grands-oncles 
d'EGO) I’honorant comme leur pere, ou des petits-fils de ce bisaieul (du 
rang des oncles dEGO) I’honorant comme leur grand-pere (22). Autre- 
ment dit, les formes du culte effacent effectivement les differences de 
generation entre les participants, pour les affilier purement et simple- 
ment, abstraction faite de leur rang, a I’ascendant auquel le culte est 
rendu seulement du point de vue d'EGO. De ce fait, les regies du culte 
Zhou agissent, pour structurer la parente par lignees, par une procedure 


22 — Cf. supra, p. 58 et 59 
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d’abstraction des degres d’ascendance exactement comme les regies du 
culte Yin agissaient, pour structurer la parente par generations, par une 
procedure d’abstraction des degres de collateralite. C’est le jeu de ces 
deux procedures cultuelles qui a transforme la conception de la parente 
comme reseau de relations en conception comme ensemble compose de 
classes generiques et de series specifiques. 

En outre, seule Texplicatictn des series specifiques comme strates 
cultuelles donne la raison pour laquelle les filiations secondaires ne sont 
considerees qu’i partir des fils cadets de I’ancetre commun, et pas a 
partir de I’ancetre commun lui-meme. En effet, a quel titre EGO, chef 
de culte, conduit-il le culte de tel ou tel ancetre, mettons du bisaieul ? Au 
titre de continuateur du premier chef du culte de cet ancetre, en 
I’espece le grand-pere d’EGO. Et les parents qui viendront s’ajouter aux 
plus proches specialement pour participer au culte de ce bisaieul n’y 
viendront qu’en tant que descendants des fils cadets du bisaieul. II im- 
porte de bien comprendre ici que si la qualite de descendant de I’an- 
cetre commun, soit le bisaieul, oblige a rendre un cqlte a cet ancetre, 
c’est la condition de simple descendant de fils cadet de I’ancetre qui, en 
interdisant d’accomplir soi-meme les obligations du culte, contraint a 
recourir aux offices du chef de culte, EGO, et ainsi rapproche d'EGO 
dans le temple ou celui-ci conduit le culte, cree la proximite, la parente, 
par rapport a EGO. Ainsi, en raison de sa signification fondamentale- 
ment cultuelle, la parente collaterale naft en Chine non pas a la jonc- 
tion des lignees secondaires avec la lignee principale, mais un degre au- 
dessous de cette jonction. Et c’est d’ailleurs pourquoi la peirente dispa- 
raft avec revolution du culte: s’il existe encore des descendants du pere 
du trisai'eul d’EGO tenus en principe a rendre un culte a cet ancetre 
lointain, comme EGO n’est plus habilite a conduire ce culte, ces descen- 
dants, s’ils sont situes au-dela du college cultuel du trisai’eul, ne rencon- 
trent plus jamais EGO dans aucun temple: ontcesse d’etre ses proches. 

Enfin, remarquons encore que les strates cultuelles devenant series 
specifiques dans la nomenclature de la parente ne sont autres que ce 
que nous avons appele les confratemites de lignage determinees selon 
I’ordre zhao mu. Elies se retrouveront aisement sur le schema du sys- 
teme cultuel de la p. 4% . Supposons qu’EGO occupe dans ce schema la 
position 11 n (31). II s’en suivra que la serie specifique zuzu (parents 
descendants des bisai'euls suivants, a la limite du clan) sera composee de 
tous les parents symbolises dans la numeration binaire par des nombres 
commenqant par TD, et par consequent peut etre qualifiee comme serie 
zhao de T ; que la serie specifique zongzu (descendants des grands-peres 
suivants) sera composee de tous les parents symbolises par des nombres 
commen<;ant par 1 10, et par consequent peut-etre qualifiee comme 
serie mu de IT ; que la serie specifique zongfu (descendants des peres 
suivants) sera composee de tous les parents symbolyscs par des nombres 
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coniixien^ant par 1110, et par consequent peut etre qualifiee comme 
serie zhao de TTT. II va de soi qu’a I’interieur de la serie zhao de 1 une 
subdivision de meme nature se fait entre serie zhao de 10, serie mu de 
101, puis plus tard serie zhao de 1011, et ainsi de suite dans toutes les 
series a I’infini. Voila dans quel sens le Ritualiste presente, dans le JLijt, 
I’ordre zhao mu comme instrument de classification de la parente (23): 
instrument dont nous voyons maintenant beaucoup mieux comment il 
est de nature cultuelle et non pas matrimoniale. 

Reste un probleme apparemment difficile : comment sortir du cas 
particulier d’EGO chef de culte pour retrouver la generalite des cas? 
Autrement dit comment la structure de la parente d’abord definie de 
fa^on absolue a partir de la reconnaissance des positions concretes (et 
notamment des positions zhao et mu) occupees par chaque parent dans 
les divers temple par rapport a EGO chef de culte a-t-elle ete rendue re- 
lative a EGO quel qu’il soit? La reponse est la plus simple et la plus ele- 
gante qui se puisse imaginer : au point exact ou la terminologie refletait 
ie caractere asymetrique des relations entre EGO chef de culte et ses 
parents determines comme lui etant cultuellement subordonnes* a ce 
point exact, done, a ete applique au vocabulaire une legere distorsion 
semantique qui a supprime Tasymetrie, et rendu les relations i:ultuollos, 
de dissymetriques qu’elles etaient dans la realite topographique de 
I’organisation des assemblees du culte, symetriques dans les mots. Dans 
la terminologie, Tasymetrie du systeme est commandee entierement par 

le seul terme zong (24) qui a ete ici traduit par suivant. Ce terme 
manifestement connotait primitivement la subordination des cadets a 
Tame. En effet le mot zong (dans cette prononciation de zong au lieu 
de la prononciation, usuelle ailleurs, de cong) signifie proprement etre 
de la suite de, servir, de la maniere dont les cadets servent Tame. Or Liu 

Xi erudit des Han posterieurs, le plus ancien auteur a avoir pre- 

cise I’acceptation du terme zong dans la U’l niinologie de la parente, 
explique cette acceptation au sens de se separant dans la descente, e’est- 
a-dire donnant naissance a une filiation separee (25). Cette signification 

23 — Cf supra, p. 248 

24 — En outre, dans I'hypothese ou nous nous etions places, il va de soi que la 

cat^gorie des shijfshu) fu ffir (^) X pires afnds (cadets) et celle 

des kundi freres aPnes et cadets se reduisaient respectivement aux 

seuls pares cadets et freres cadets; mais il n'y a sur ces deux points aucune 
difficultes ^ sortir du cas particulier d'EGO chef de culte et ^ passer ^ la 
generalite des cas, en tenant compte de Texistence possible de pares aihes 
et de freres a Hies d'EGO. 

25 — Cf. Liu Xi, Sh/m/ng^ Shiqinshu, cite dans Morohashi Tetsuji, Dai kanwai iten, 

arx\c\e zong (No 10152, 11-6). 
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resulte de I’eviction parj’usage, dans le conti-Ktede la parente et uni- 
quement dans ce contexte, de toute idee de subordination: voila de 
quelle faqon tres simple la terminologie, corrigee semantiquement sans 
I’etre le moins du monde verbalement, s’est trouvee generalisee. A 
quelle epoque? II est impossible de le preciser faute de sources plus 

anciennes que le Shiming^0-^ de Liu Xi (26), on peut penserque le 
changement de sens de zong s’est opere dans le cours meme de I’elabo- 
ration de la notation binominale, acquise sans doute dans son principe 
des que I’organisation du culte Zhou s’est trouvee suffisamment deve- 
loppee, soit vers la fin de I’epoque des Zhou occidentaux ou au debut 
de I’epoque des Zhou orientaux. 


Nous venons de voir comment les caracteristiques de la nomencla- 
ture chinoise des categories de parente impliquent qu’en Chine la 
structuration de la parente s’est faite en contre-coup de I’organisation 
du culte. La demonstration n’a utilise que les categories de la parente 
agnatique masculine a partie de la generation d'EGO et du cote des 
ascendants. C’est qu’en effet la notation binominale ne se presente de 
faqon syst^matique et rigoureuse, dans les traites anciens, que pour ces 
categories. Du cote des descendants d’EGO et du cote de la parente par 
alliance (des cognats stricto sensu), la nomenclature est demeuree 
jusqu’a la fin de I’epoque preimperiale beaucoup moins methodique, 
beaucoup plus aberrante, precisement parceque I’effet structurant du 
culte ne s’y faisait pas sentir, ainsi que nous allons le constater 
maintenant. 


Voyons d’abord les categories de la parente agnatique des descen- 
dants d'EGO. Le Erya les passe purement et simplement sous silence, 
sauf dans la ligne directe, ou il donne les noms des parents descendants 
d'EGO jusqu’a la huitieme generation (27), noms formes ^ammatica- 
lement de maniere analogue aux noms des ascendants en ligne directe 


26 — Remarquons que dans les quatre examples cit6s plus haut (p. 327) de nota- 
tion binominale de categories de parente aux Vile et Vie sidcle, EGO (le 
sujet de reference) avait qualite de chef de culte: cela est connu avec certitude 
par la contexte pour les trois derniers examples, et cela est ^ peu pres sur 


pour le premier exemple (Lian 


Cheng 


est presente dans les corrmien- 


taires comma un grand officier de Qi H , et en tant que grand officier il etait 
trds probablement chef de culte dans la lignee). 


27 - Dans le tableau de la p. ^J^n'ont et6 Indus que les descendants d'EGO des 
cinq premieres generations; le Erya mentionne en outre la categorie des fils de 

laisun , appel^s kunsun la {6e generation apres EGO), celle des 
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et qui n’appellent aucune observation particuliere. Pourquoi les cate- 
gories des fils du frere, fils du cousin germain, petits-fils du frere, etc. 
sont elles traitees par pretetrition ? Feng Han-Chi pose la question en se 
demandant si le texte du Erya ne serait pas lacunaire (28). Nous avons 
trouve effectivement dans le Zuozhuan et le Guoyu des exemples de 
prolongement au dessous de la generation d'EGO de la notation bino- 
minale. II s’agissait d’un usage assurement courant. Cependant, si le 
Erya ne rapporte pas cet usage, ce n’est ni par negligence ni par suite de 
lacunes, mais parce qu’en verite le prolongement de la notation binp- 
minale au dessous de la generation d^EGO entrait en contradiction avec 
les rites, dans la mesure oil il dessinait une structure de college cultuels 
ne pouvant en droit venir a jour qu’au prix de la disparition des 
colleges cultuels existant au dessus de la generation d'EGO, en raison du 
principe de revolution des cultes mineurs. Le modele ancien du systeme 
de la parente, avant sa revision par les Han, etait trop strictement decal- 
que sur le systeme du culte pour pouvoir le deborder sans choquer les 
auteurs orthodoxes que devaient etre les compilateurs du Erya. Meme si 
I’usage courant etait de parler par exemple de zongsun, c’est-a-dire de 
descendant d’agnat situe au niveau de la generation des petis-fils, ente- 
riner cet usage, n’etait-ce pas donner prise a I’instinct, si difficilement 
refrene par le Ritualiste, poussant a developper la solidarite privee 
cimentee par le petit culte au dela de la dissolution progressive de la 
communaute cultuelle prevue rituellement? 

Quant a la parente par alliance, elle pourrait etre theoriquement 
constituee par autant de parenteles qu’il y a d’epouses d’agnats, d’une 

part, et d’agnates mariees, d’autre part; ces parenteles, dang ^ en 
chinois, s’articulant a la parente agnatique, designee en chinois sous le 

nom de zongzu ^ parente cultuelle, respectivement a chaque point 
du reseau ou un mariage a ete conclu. Mais le Erya est loin de donner 
une portee aussi demultipliee aux relations que cree le mariage. II ne 
reconnaft que quatre pziren teles: celle des cognats par la mere, celle des 
cognats par I’epouse, celle des cognats par le gendre et celle des cognats 
par la bru, et a I’interieur de ces parentHes, globalement reconnues, 
encore ne detaille-t-il qu’un nombre limite de relations de parente parti- 
cularisees, relativement eleve pour les deux premieres des quatre, mais 
qui pour les deux dernieres se reduit, en dehors de la relation entre 
EGO et son gendre ou sa bru memes, a la relation entre EGO et le pere 


fils de Kunsun, appel4s rensun ' 7 /J '74'-(7e generation apres EGO) et celle des 

fils de rensun, appel4s yunsun ^ -^AlSe generation apres EGO). 

28— Cf. Feng Han-chi, The Chinese Kinship System (Cambridge, Mass., 1948, 
p. 20-21 (et note No 6). 
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de son gendre ou de sa bru, categoric qui possede en chinois un nom 

sans equivalent franqais, celui de hun-yin'0^ -^^hun designant le pere de 
la bru du point de vue du pere du fils, et yin le pere du gendre du point 
de vue du pere de la fille). 

Est-ce a dire que les effets du mariagc etaient sous-estimes par le 
Ritualiste? Au contraire; cette reticence a diversifier a Tinfini les 
attaches formees par le mariage part sans doute de la volonte de les 
rendre d’autant plus significatives, plus fortes, qu’elles sont moins 
nombreuses. Mais voyons plutot comment se presente dans ce domaine 
la nomenclature des categories de parente. 

Du cote des cognats matrilateraux, la nomenclature est systema- 
tique : en principe chaque categorie est designee par la meme expression 
que son homologue agnatique, sauf adjonction du prefixe supplemen- 

taire wai exterieur, simple discriminant denotant une parente situee 
en dehors de la parente cultuelle. La categorie des freres de la mere 
echappe cependant a la regie, ceux-ci etant designes du terme special 

jiu ^ pris en sens d'oncle maternel. Pourquoi? Parceque la categorie 
des oncles paternels se subdivise en deux, celle des oncles ames (du 
pere) et celle des oncles cadets (du pere), et que le Ritualiste n’a pas 
voulu reprendre cette terminologie dans I’embarras ou elle le mettait de 
decider si les oncles maternels devaient etre distingues selon la seniorite 
par rapport au pere ou par rapport a la mere. Dans la nomenclature 
classique, ils le seront par rapport au pere, ce qui est dans la logique 
generale du systeme chinois; mais comme I’institution ancienne de la 
polygynie reservait une place particuliere a la fille du frere aine de 
Tepouse (29), la logique generale du systeme en trait sur ce point, dans 
I’antiquite, en contradiction avec une exigence specifique du mariage 
polygynique, et le Ritualiste a prefere effacer toute distinction de 
seniorite. Naturellement la designation speciale des freres de la mere 
s’est repercutee sur la designation des cousins de la mere, qui, au lieu 

d’etre wai - zongzu - fu ^ (peresjissus de grands-peres sui- 

vantsjdans la parente exterieure), par derivation depuis le nom de la 
categorie agnatique homologue au moyen du diacritique wai, est zong - 

jiu (abrege de zongzu - jiu If ) oncle maternel (issu) d’un 

(aieul)suivant, par formation directe sur jiu oncle maternel pris comme 
suffixe generique (determinant la generation) selon les principes de la 
notation binominale. D’autre part, entre dans les cognats matrilateraux 
reconnus, une categorie, non pas d’agnats de la mere, mais de cognats 
de la mere : les fils et les filles des soeurs de la mere, autrement dit les 


29 — Cf. supra, p, 313- 
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cousins matrilateraux (par les tantes), auxquels est donne un nom direc- 
tement forme sur celui de la mere pris comme prefixe specifique (avec 
le qualificatif regulier de zong suivant) selon les principes de la notation 

binominale; le nom de zongmu - kundi ^ (ou ziemei-i^-jiM-) 

freres (ou sceurs) (issus) de meres suwantes. La reconnaissance de ce 
cousinage par les femmes est remarquable. Tout excessif qu’il serait d’y 
voir la trace d’une forme prehistorique de manage collectif entre un lot 
de freres et un lot de sceurs, il signifie ncatuuoinsque I’institution de la 
polygynie sororale a pour effet d’amorcer, en quelque sorte, dans la 
parente de frere germain a frere consanguin, une solidaritc entre les fils 
de toutes les sceurs, qui est reconnue malgre son caractere insolite dans 
les institutions chinoises de la famille a forte dominante agnatique. 

Dans la parentele par I’epouse, non seulement la nomenclature des 
categories de parente n’est pas systematique, mais mieux vaut dire 
qu’elle n’existe pas : en realite, en effet, sous ce chef le Erya ne presente 
pas des noms de categories de parente, mais des termes vocatifs, comme 
dit Feng Han-chi (30), essentiellement significatifs de relations pensees 
a la deuxieme personne et non converties en un ensemble classifie. 


Pourquoi le Ritualiste n’a-t-il pas procede ici a une classification 
au moyen d’un instrument diacritique permettant la transposition des 
genres et des especes de la parente agnatique, ainsi qu’il I’avait fait pour 
les cognats matrilateraux? Ce sera ce procede qui sera utilise dans la 

nomenclature classique, avec le prefixe nei mteriewr, jouant a I’egard 

de la parentele par I’epouse le role que le prefixe xvai exterieur, joue 
a regard de la parentele par la mere. Que le Ritualiste n’y ait pas songe 
est peu vraisemblable, etant donne I’esprit de systeme amplement mani- 
feste dans les autres parties de la nomenclature. A vrai dire, s’il a recule 
devant cette nouvelle systematisation, c’est plutot que les relations 
d’alliance lui apparaissaient comme trop origineiles pour pouvoir etre 
interpretees sur le modele des relations cultuelles. Une telle interpreta- 
tion a ete admise par lui dans le cas des cognats matrilateraux parceque 
le parallelisme entre la mere et le pere etait fonde depuis longtemps 
dans la tradition chinoise, et qu’apres tout les ascendants de la mere 
peuvent etre consideres comme les homologues des ascendants du pere. 
Au contraire, les relations avec la belle-famille sont d’un tout autre 


30— Cf. Feng Han-chi, The Chinese Kinship System (Cambridge, Mass., 1948) 
p. 17. Feng Han-chi ne classe pas parmi les termes vocatifs ceux de la paren- 
t^le par I'^pouse dont il est maintenant question, parcequ'^ I'^poque classique 
ces termes ont dej& ete convertis en termes employes S la troisifeme personne, 
mais originellement et h I'^poque du Erya il ne s'agit que de vocables utilises 
S la deuxidme personne. 
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genre que les relations avec les agnats ou avec les cognats matrilateraux : 
voila surtout ce qui ressort du texte du Erya, qui d’ailleurs insiste prin- 
cipalement sur les relations de I’epoux avec les co-epousees, soeurs ou 
nieces de I’epouse ; et nullement la preuve d*une faiblesse de methode 
par incapacite a prolonger dans la parentele par I’epouse la notation 
binominale. 

Chacun des termes vocatifs utilises entre EGO et les parents de 
I’epouse meriterait une analyse particuliere. Contentons-nous de revenir 
brievement sur ceux qui sont appliques aux bcaux-parents, a cause de 
I’importance qui leur est donnee par tous les auteurs reprenant peu ou 
prou les theses de Granet. Ces termes sont les memes que ceux appli< 

ques a Voncle maternel et a la tante patemelle, a savoir jm ^ et gu'^^ , 
affectes cependant pour les beaux-parents, selon le Erya, d*un prefixe 

discriminant qui est wai^h exterieur du point de vue de I’epoux, et jun 

^ noble du point de vue de I’epouse. Cette ambivalence formelle des 
vocables de parente resulte-t-elle, comme le croyait Granet, d’une 
ambivalence reelle des relations qu’ils denotent, due a la pratique de 
principe des manages croises? Non pas, mais seulement d’un usage 
traditionnel d’assimilation des relations de parente les unes aux autres 
dans les termes vocatifs. Feng Han-chi a releve de telles assimilations 
dans des exemples de teknonymie (31), mais elles peuvent se produire 
egalement de bien d’autres faqons. En fait, le terme jiu est explique 
dans le Baihutong comme un simple honorifique signifiant etymologi- 
quement le vieux (32). L’emploi de cet honorifique plus specialement 
a regard des one les matemels, pour lesquels les termes courants signi- 
fiant oncles n’etaient pas applicables, on a vu pourquoi, n’a pas ete 
suffisamment fixe pour empecher un reemploi, par assimiliation, a 
regard du beau pere; cependant, il I’etziit suffisamment pour que ce 
reemploi declenchat par symetrie I’assimilation de la belle-raere a la 
tzmte paternelle. Telle est a peu pres I’explication donnee dans le 
Baihutong a I’ambivalence desf deux vocables (33). Qu’en outre la prati- 
que occasionnelle des manages croises, au moins dans I’aristocratie, ait 


31 — C'est-d-dire i'usage de donner k des parents I'appellation de parent^ qui serait 

employee normalement par ses propres enfants k !'6gard de ces parents (ce 
qui revient k situer ces parents k une g4n4ration au-dessus de celle k laqueile 
ils appartiennent effectivement, par rapport k EGO, le frere ou la soeur par 
exemple 6tant appel^ oncle ou tante, par d4f6rence), cf. Feng Han-chi, The 
Chinese Kinship System (Cambridge, Mass., 1948), p. 54. 

32 — Cf. Baihutong, ch. XXIX (6d. Congshu jicheng, Shanghai 1936. p. 207). Cette 

6tymologie est fond6 sur I'homophonie de jiu ^ onc/e (maternel) et jiu ^ 
vieux. 

33 — Dans le Baihutong, au ch. XXIX, une4tymologie semblable k celle du mot//u 
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poiisse a cette assimilation, c’est probable ; quant a renverser I’explica- 
tion et deduire de I’ambivalence de la terminologie I’existence d’un 
regime matrimonial de chasse-croise des femmes, nous avons deja bien 
suffisamment vu pourquoi c’etait impossible. 

Reste a examiner une derniere question, celle des effets du regime 
luctuaire sur le systeme de la parente. Feng Han-chi a raison d insister 
sur I’importance de ces effets dans devolution qui mene de la nomencla- 
ture du Erya a la nomenclature classique, en passant par I’etape mar- 
quee par le Sangfuzhuan du Yili Mais il se meprend singuliere- 

ment quand il credite la theorie chinoise du deuil de la rationsdisation 
du systeme de parente. D’une part, le systeme de la parente s’est orga- 
nise en Chine sous une tout autre influence, on vient de le voir , d’autre 
part, si la theorie du deuil est effectivement responsable dans ce 
domaine d’un developpement de la systematisation, il est permis de 
s’interroger sur la valeur veritable de ce developpement, pour autant 
qu’il s’est opere moins par progres de la rationalisation que par generali- 
sation appauvrissante, n’unifiant toute la nomenclature de la parente 
qu’en lui enlevant en grande partie les significations qu’y avait attachees 
le Ritualiste antique, et notamment en abolissant toute distinction 
autre que verbale entre la parente agnatique et la parente cognatique. 
La theorie du deuil est en effet une theorie quantifiante, et elle a vide 
les relations de parente de leur contenu qualitatif pour les transformer 
en pures expressions de distance: progres si Ton veut, mais progres 
effectue en sens contraire de la philosophie sociale chinoise. 


Le deuil est en Chine traditionnellement gradue en cinq classes, les 

Wufu^ y^i^litteraJement les cinq vetements, selon la distinction qui se 
faisait primitivement uniquement d’apres la diversite des appareils vesti- 
mentaires plus ou moins austeres imposes par les rites ; 

1) le vetement de chanvre grassier non ourle zhancui pour la 

premiere classe ; 

2) le vetement de chanvre grassier ourle zicui^ pour la deuxieme 
classe ; 


onde (maternel) est donnee au max tante (paterneile) (par homopho- 

nie avec gu ancien, gu tante est pr6sent6 comme signifiant proprement 
Sgee); et Ton trouve ensuke la note suivante : 

« Pourquoi appelle-t-on le pdre et la mdre de I'^poux /«/ etgu? Parceque 
le terme jiu exprime un respect sembiable h celui que Ton voue au pdre, mais 
pour quelqu'un qui n'est pas le pdre; et le terme ^rt/ une affection sembiable h 
celle que I'on voue k la mere, mais pour quelqu'un qui n'est pas la mdre» 
(§d. Congshu jicheng, p. 208). Autrement dit, le peau-p§re et la belle-mdre 
ont §t4 trait^s par assimilation aux parents les plus proches du pere et de la 
mere. 
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3) le vetement de meme toile que les precedents mais maintenant 

grossierement travaille dagong non plus seulement ourle 

pour la troisieme classe ; 

4) le vetement toujours de meme toile, -mais cette fois plus finement 
travaille xiaogong /Jv ^^pour la quatrieme classe , 

5) le vetement de toile de chanvre souple sima ^S^/j^pour la cinquieme 
classe. 

Quant a la duree du deuil, il semble qu’elle ait ete a I’origine uni- 
formement fixee a un an (34). Cependant, a I’epoque confuceenne elle 
se trouve graduee elle aussi en cinq degres : tout en restant d’un an dans 
la deuxieme classe, elle est portee a trois ans dans la premiere classe(35), 
mais reduite a neuf mois dans la troisieme classe, a cinq mois dans la 
quatrieme et a trois mois dans la cinquieme. En outre, une diversifica- 
tion supplementaire est introduite par des variantes de combinaisons 
des modules de duree et des formes exterieures du deuil. Ainsi, la 
seconde classe est subdivisee en zicui de trois ans, zicui d’un an mais 
dont I’appareil exterieur est augmente d’un baton destine a soutenir 
celui qu’ecrase la douleur, zicui normal d’un an sans baton de douleur 
et zicui reduit, de trois mois; la quatrieme classe, celle da xiaogong de 
cinq mois, devient dans certains cas un deuil de sept mois qui prend le 

nom de suicui ^ ,tire de celui de la toile d’espece sui dans laquelle 
etait taille le vetement du xiaogong. Enfin, de multiples differences de 
detail affinent encore la distinction des modalites de deuil en varietes 
innomb rabies (36). En fin de compte, ce sont les modules de duree qui, 
au lieu des signes vestimentaires, ont ete pris comme caracteristiques 
des classes de deuil , et parceque leur expression etait chiffree, le 
classement luctuaire des relations de parente a donne lieu a une sorte de 
theorie quantitative. Theorie compliquee; non que les Chinois nc soient 
parvenus a degager I’idee de degres dans la parente, idee qu’ils utilisent 


34 — Dans le Liji, Sann/anwen S- /v] , la dur^e type du deuil est donnSe 
celle d'une revolution du ciel et de la terre en quatre saisons (cf. LUK ed. 
Shisanjing zhushu, p. 2293). Guo Moruo a d'ailteurs montre que le deuil porte 
par le fils i la mort de son pdre devait etre anciennement non pas de trois ans, 
mais d'un an, k en juger par I'entree en fonction des souverains des la 
premiere ann^e de leur regne (cf. Kaogu xuebao de P6kin, 1962, No .T, P-D- 


35 — En fait, le deuil dit de trois ans se reduisait k une p^riode plus breve, de vingt- 

sept mois selon Wang Su S- , de vingt-cinq mois selon Zheng Xuan ^ 
(Cf. Morohashi Tetsuji, Shina no kazousei, Tdkyo 1940, p. 107 et 109). 


36 — Tout ce qui precede sur les classes de deuil et leurs subdivisions est tir6 du 
chapitre San^u du YiU, dont on trouvera une excellente analyse dans I'ou- 
vrage de Morohashi Tetsuji, Shina no kazokusei (T6ky6 1940), p. 85-113. 
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au contraire fort bien, mais en raison d’une discordance fondamentale 
entre le nombre des principaux echelons du deuil, qui est de cinq, et 
celui des principaux echelons de la parente reconnue, qui est de 
quatre. Cette discordance, Feng Han-chi s’efforce de 1 effacer pour les 
besoins de son argumentation en traitant la premiere classe du deuil, 
caracterisee par le module de trois ans, comme un simple renforcement 
du deuil d’un an, ce qui lui permet de dresser un tableau demonstratif 
de la coherence du classement luctuaire et du classement binominal de 
la parente, le premier ayant du a son avis commander le second (37). 
Mais en realite, si Ton caracterise les classes de deuil par le temps durant 
lequel sont maintenues les obligations, il n’y a aucune raison de traiter 
comme variante du deuil d’un an le seul deuil renforce de trois ans, et 
pas les deuils diminues de neuf mois, cinq mois et trois mois. Que pour 

I’un le Ritualiste parle explicitement de renforcement jialong 
sans faire allusion pour les autres a leur amenagement par degrevement 
progressif, ne peut prevaloir sur le principe absolument constant que le 
deuil comporte cinq classes, et n’est qu’un des signes des efforts faits 
pour parvenir a la coincidence de I’echelle des obligations luctuaires et 
de I’echelle des proximites. 

Ces efforts ont d’ailleurs consiste surtout a demultiplier la gamme 
des obligations luctuaires pour rattraper dans les differences de details 
I’heterogeneite des deux grilles fondamentales du deuil et de la parente. 
Quant a I’independance originelle de la seconde par rapport a la 
premiere, elle est soulignee par le fait que non seulement son amplitude 
de quatre degres est demeuree absolument inchangee, mais que meme 
dans I’axe principal de la parente, I’axe de I’ascendance directe, le qua- 
trieme degre a ete, durant toute I’epoque preimperiale, laisse par le 
Ritualiste en dehors de la portee des obligations de deuil. Sans doute 
ne s’agit-il que d’une hypothese d’ecole, la survie du trisaieul jusqu’a la 
cinquieme generation de sa descendance n’etant guere probable; mais 
cette hypothese est prevue par le Ritualiste Han, et si elle est laissee de 
cote dans le Yili (38), ce n’est pas par negligence, et c’est parceque la 
regie antique ecarte deliberement le deuil du trisaieul pour des raisons 
qui tiennent a la conception de la proximite de parente comme proxi- 
mite dans le temple. En effet, la communaute des proches prenant nais- 
sance non pas au niveau de la jonction des lignees mais au niveau imme- 


37— Cf. Feng Han-chi, The Chinese Kinship System (Cambridge, Mass., 1948, 
p. 42). 

38 — Le Yi/i ne parle pas d'obiigations luctuaires d I'^ard du trisaieul, et ce sont 
les commentateurs Han qui ont ^largi au trisaieul I'obligation stipul^e dans le 
Yili ^ regard du bisai'eul (Cf. Yili, 6ti. Shisan Jing zhushu, p. 942). En falsant 
figurer le trisaieul dans son tableau des obligations luctuaires, Feng Han-chi se 
place ^ une Spoque relativement tardive. 



STRUCTURES CULTUELLES ET STRUCTURES FAMILIALES 363 

diatement inferieur du rassemblement des freres pour le cultc du pere, il 
en resulte cette curieuse anomalie que le plus haut ascendant commun 
qui, comme defunt, devient le pole religieux de I’ensemble total de la 
parente, ne peut plus etre considere, des lors qu’il est suppose survivant, 
lui-meme comme parent : sinon ses freres le seraient aussi, et une serie 
specifique sumumeraire de parente se dessinerait au dela de la serie a la 
limite du clan. 

Si a des pans entiers de la parente ont pu etre affectes uniforme- 
ment les memes classes de deuil, la derniere classe a la serie des parents 
a la limite du clan, Tavant-derniere a la penultieme serie des parents 
(issus) de grands-peres suivants (39), ce n’est done pas que les classes 
luctuaires aient determine ces series, e’est que ces series s’offraient 
toutes construites au traitement luctuaire qui leur a ete applique. 

Quant a savoir pourquoi, etant reconnu que la parente n’a pas ete 
organisee pour le deuil, le deuil lui-meme n’avait pas ete organise en 
fonction des structures de la parente, il suffit de remarquer que, comme 
le note Kato Shogen, les rites du deuil sont d’abord des rites de purifi- 
cation, de caractere magique, imposes avec plus ou moins de rigueur a 
tous ceux, parents ou non, que leur familiarite avec le defunt avait mis 
en contact plus ou moins etroit avec la mort (40). C’est beaucoup plus 
tard que ces rites ont ete systematiquement traites, par les confucia- 
nistes, comme symboles des sentiments de parente. Le deuil a d’ailleurs 
conserve ses regies propres, parfois independantes de la proximite, 
comme celles qui prennent en consideration I’age du defunt (41). Sur- 


39 — Les proches de la s6rie (issue) de grands-peres suivants sont tous enum6res dans 

le YUi en tete de ceux h qui est dO le deuil xiaogong (cf. 6d. Shisanjing 

zhudiu, p. 937) ; de meme ceux de la serie d la limite du dan le sont en tete 

de ceux d qui est dO le deuil sima^f (m^me §d., p. 942) , ce sont les deux^ 
seuls series de parents pour iesquelies il y a uniformite des obligations de 
deuil, selon le YUi. 

40 — Cf. Kat6 Shdgen, Sh/na kodai kazoku seido kenkyO (T6ky6 1941) p. 141. 

Cependant, Katd 3hdgen en tire argument d I'appui de sa these que la parent^ 
aurait en Chine son origine dans les modalit4s de la cohabitation, these qui 
n'est pas retenue ici, le present travail visant ci montrer que e'est le systdme 
cultuel qui a entrafn^ la structuration de la parent^. 

41 — On ne porte pas le deuil pour un enfant d^6dS avant d'avoir requ un nom 

personnel (§ moins de trois mois); pour un enfant d§C(§d4 S un age compris 
entre trois mois et huit ans, on ne porte qu'un deuil simplifiS, autant de jours 
que I'enfant a v4cu de mois; le deuil formel ne commence pour les enfants 
que lorsqu'ils avaient au moins huit ans d leur d^ds, et non sans d^ciasse- 
ments plus ou moins importants selon que I'enfant avait h son d^cds entre 
huit et onze ans, ou entre douze et quinze ans, ou entre seize et dix-neuf ans 
(Cf. YUi, 6d. Shisanjing zhushu, p. 897). 
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tout, les rites du deuil, une fois interpretes comme 1 expression symboli- 
que de la piete envers le defunt, ont ete largement etendus au del a de la 
parente proprement dite a toutes sortes de relations derivees d’elle ou 
calquees sur elles : d’abord les relations feodales, mais aussi bien celles 
de Tamitie ou celles de disciple a maftre. La theorie luctuaire prend 
done en fait le sens d’un calcul raffine non pas simplement des relations 
de parente, mais de relations de tout genre, procedant selon les trois 
principes suivants : 

1) ' toutes les relations prises en consideration, quelles quelles soient, 
sont ramenees par analogic aux relations de parente , 

2) les relations de parente sont assimilees les unes aux autres moyen- 

nant retraction yin ^ 1 ou distension tui n (42) de maniere a revenir 
de proche en proche aux relations fondamentalcs, et notamment a 
evacuer Tobliquite ; 

3) les relations fondamentalcs font I’objet d’une evaluation selon la 

decroissance (de la proximite) jiangshai degre par degre a chaque 

passage d’une categoric de parente a la categoric voisine, soit dans le 

sens de I’ascendance, et e’est le shangshai _h. ( degressivite ascendante) 

soit dans le sens de la collateralite, et e’est le pangshai ^ ( degressi- 

vite laterale) (43). 

Le calcul conduit, apres I’intervention de force correctifs rituels, a 
un etalonnage des relations selon les classes de deuil et leurs subdivi- 
sions, qui par suite, dans la tradition chinoise, ont ete substituees aux 
mesures en degres comme indicatifs des proximites. Mais les etiquettes 
luctuaires recouvrent les relations les plus heteroclites. Void par 
exemple les relations qui rentrent, selon le Yili (44), dans la premiere 
classe du deuil ; 

- la relation du fils au pde, 

- la relation du seigneur feodal au Fils du Ciel, 

- la relation du ministre a son souverain, 

- la relation du pere a celui de ses fils qui lui succedera, 

- la relation du pere adoptif au fils adoptif destine a lui succeder, 

- la relation de I’epouse a I’epoux, 

- la relation de la concubine princiere au prince, 

- la relation de la fille non mariee a son pere, 

- la relation de la fille divorcee a son pere, 

- la relation d’un officier de la suite d’un prince a ce prince, 


42 — Cf. supra, p. 316, 

43- Cf. Feng Han-chi, The Chinese Kinship System (Cambridge, Mass., 1948), 
p. 40. 

44 — Cf. Yiii, 6d. Shisanjing zhushu, p. 839-847. 
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diatement inferieur du rassemblement des freres pour le cultc du pere, il 
en resulte cette curieuse anomalie que le plus haut ascendant commun 
qui, comme defunt, devient le pole religieux de I’ensemble total de la 
parente, ne peut plus etre considere, des lors qu’il est suppose survivant, 
lui-meme comme parent : sinon ses freres le seraient aussi, et une serie 
specifique sumumeraire de parente se dessinerait au dela de la serie a la 
limite du clan. 

Si a des pans entiers de la parente ont pu etre affectes uniforme- 
ment les memes classes de deuil, la derniere classe a la serie des parents 
a la limite du clan, Tavant-derniere a la penultieme serie des parents 
(issus) de grands-peres suivants (39), ce n’est done pas que les classes 
luctuaires aient determine ces series, e’est que ces series s’offraient 
toutes construites au traitement luctuaire qui leur a ete applique. 

Quant a savoir pourquoi, etant reconnu que la parente n’a pas ete 
organisee pour le deuil, le deuil lui-meme n’avait pas ete organise en 
fonction des structures de la parente, il suffit de remarquer que, comme 
le note Kato Shogen, les rites du deuil sont d’abord des rites de purifi- 
cation, de caractere magique, imposes avec plus ou moins de rigueur a 
tous ceux, parents ou non, que leur familiarite avec le defunt avait mis 
en contact plus ou moins etroit avec la mort (40). C’est beaucoup plus 
tard que ces rites ont ete systematiquement traites, par les confucia- 
nistes, comme symboles des sentiments de parente. Le deuil a d’ailleurs 
conserve ses regies propres, parfois independantes de la proximite, 
comme celles qui prennent en consideration I’age du defunt (41). Sur- 


39 — Les proches de la s6rie (issue) de grands-peres suivants sont tous enum6res dans 

le YUi en tete de ceux h qui est dO le deuil xiaogong (cf. 6d. Shisanjing 

zhudiu, p. 937) ; de meme ceux de la serie d la limite du dan le sont en tete 

de ceux d qui est dO le deuil sima^f (m^me §d., p. 942) , ce sont les deux^ 
seuls series de parents pour iesquelies il y a uniformite des obligations de 
deuil, selon le YUi. 

40 — Cf. Kat6 Shdgen, Sh/na kodai kazoku seido kenkyO (T6ky6 1941) p. 141. 

Cependant, Katd 3hdgen en tire argument d I'appui de sa these que la parent^ 
aurait en Chine son origine dans les modalit4s de la cohabitation, these qui 
n'est pas retenue ici, le present travail visant ci montrer que e'est le systdme 
cultuel qui a entrafn^ la structuration de la parent^. 

41 — On ne porte pas le deuil pour un enfant d^6dS avant d'avoir requ un nom 

personnel (§ moins de trois mois); pour un enfant d§C(§d4 S un age compris 
entre trois mois et huit ans, on ne porte qu'un deuil simplifiS, autant de jours 
que I'enfant a v4cu de mois; le deuil formel ne commence pour les enfants 
que lorsqu'ils avaient au moins huit ans d leur d^ds, et non sans d^ciasse- 
ments plus ou moins importants selon que I'enfant avait h son d^cds entre 
huit et onze ans, ou entre douze et quinze ans, ou entre seize et dix-neuf ans 
(Cf. YUi, 6d. Shisanjing zhushu, p. 897). 
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tive des relations les plus heterogenes, la conception meme de la parente 
s’est progressivement modifee. Le Ritualiste a conseiYe I’habitude, que 
lui avait donnee la notation binominale, de lire la parente sur deux axes 
au lieu de la reperer de noeuds en noeuds sur le reseau qu’elle forme ; 
mais, rendu attentif surtout aux ecarts, a la distance, qui prend evidem- 
ment beaucoup plus d’importance dans la direction de la collateralite 
que dans celle de I’ascendance puisqu’a degre de parente egal un 
ascendant est en fait toujours plus proche qu’un collateral comme le 
signale d’ailleurs fort bien en general une difference dans les obligations 
luctuaires, il s’est mis a considerer la parente d’abord sur I’axe de la 
collateralite, au lieu de commencer par la consideration de I’ancetre 
dans le culte duquel elle se concretisait. Or, dans le sens de la collatera- 
lite, ce qui donne immediatement la mesure des ecarts c’est ce que nous 
avons appele les epaulements de I’axe vertical de I’ascendance directe 
d^EGO. II devait en resulter la substitution de ces epaulements, comme 
principes de seriation de la parente, aux axes obliques de descendance 
collaterale determinant les subdivisions specifiques dans I’ancienne 
nomenclature. Le poids de la tradition a fait que la transformation, 
amorcee des I’epoque Han, ne s’est entierement acheve qu’a I’epoque 
Song selon Feng Han-chi (46). Elle s’est traduite par le remplacement 
dans la notation binominale des prefixes indicatifs d’origine des lignages 
secondaires, a savoir (issu) de peres suivants, (tssu) de grands-peres 
suivants, (tssu) d'aieux d la limite du clan, par de nouveaux prefixes 
indicatifs d’epaulements : prefixe nul pour le premier epaulement (indi- 
que implicitement par la seule precision de la seniorite notee par rap- 
port aux ascendants directs de fa^on analogue a la notation representee 

par le terme zong-^ suivant dans la terminologie primitive) (47), 

prefixe tang , litteralement (faisant partie du ) temple (ancestral), 

pour le deuxieme epaulement, prefixe zaitangM- % litteralement (fai- 
sant partte) encore (du) temple (ancestral), pour le troiseme epaule- 

ment, et prefixe zuii^ litteralement (a. la limite du) clan, pour le qua- 
trieme epaulement (48). 


46— Cf.^Feng Han-chi, The Chinese Kinship System (Cambridge, Mass., 1948), 


47 


Analogue ^ ce que notalt le motzong lorsqu'il 6tait primitivement applique 
aux cadets pour les distinguer de I'afn6; mais dans la terminologie classique, 
° prefixe, deux sont utilises: bo pour les a/h^s et s/ju pour les 


48 - CT. le tableau de prtncipe de la nomenclature moderne pr6sent6 par Fenq Han- 
chi par opposition k celui de la nomenclature du Erya (The Chinese Kinship 
System, Cambridge, Mass., 1948, p. 23). 
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Cependant, les ^paulement ne sent qu’une structure purement for- 
melle, ne representant nullement ni la filiation ni aucune sorte de rela- 
tion de parente directe, et les prefixes qui les indiquent sont en realite 
de purs algorithmes, sans autre signification vraie que celle d’operateurs 
de la notation. Plus generalement, d’ailleurs, tous les elements de la 
terminologie ont plus ou moins evolue de telle sorte qu’ils se sont trans- 
formes en signes quasi-algebriques. L’evacuation d’une grande partie du 
contenu rituellement significatif des designations des categories de la 
parente a fait disparaftre les raisons qui avaient retenu le Ritualiste 
ancien de franchir certaines limites dans la generalisation de la nomen- 
clature. La parente dans les generations inferieures a EGO a ete seriee 
comme dans les generations superieures par les memes prefixes specifi- 
ques, qui n’avaient plus aucune veritable connotation cultuelle malgre 
leur acceptation usuelle. Observons cependant que, du fait qu’il n’y a 
pas dans la descendance d’EGO de distinction comme dans son ascen- 
dance, entre une descendance unilineaire principale et des descendances 
secondaires de lignages obliques, les prefixes specifiques n’y ont plus le 
meme sens que dans la parente haute a partir de la generation d’EGO: 
au lieu d’indiquer des epaulements, ils indiquent ici des axes de descen- 
dance pure et simple, paralleles a I’axe vertical de la descendance non 
dissociee d’EGO (49). II y a la naturellement une incoherence revela- 
trice du residu, qui reste somme toute assez considerable, de la percep- 
tion triviale des structures de la parente, non elimine par I’effort de 
formalisation. 

D’autre part, les differentes sortes de pzirente cognatique sont 
toutes designees de la meme faqon par transposition de la nomenclature 
de la parente agnatique au moyen de prefixes diacritiques speciaux: le 

prefixe wat exterieur signale la parentele par la mere, le prefixe nei 

interieur signale la parentele par I’epouse, le prefixe biao'M. exteme 
signale indistinctement les parenteles par les soeurs du pere ou de la 
mere, non sans quelques incoherences la aussi. 

Examiner de plus pres la nomenclature modeme serait sortir du 
cadre du present travail, et au demeurant reprendre des analyses deja 
fort bien faites en la matiere par Feng Han-chi. Cette nomenclature 
s’avere Tune des plus remarquables qui se puisse rencontrer au point de 
vue du niveau de la formalisation. Mais il est permis d’admirer plus 
encore le genie du Ritualiste ancien, veritable inventeur de la notation 


49 — Ainsi le prefixe tang, appliqui aux cousins germains 6'EGO, s'applique en 
remontant aux cousins germains des oncles d'EGO qui ne sont nullement les 
peres des cousins d'EGO, puis aux cousins germains des ^ands oncles d'EGO, 
qui ne sont nullement les pdres des cousins de ses oncles; tandis qu'en descen- 
dant il s'applique d'abord aux fils des cousins germains d'EGO, puis k leurs 
petits-fils. 
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binominale de la parente, et qtd n’a hesite a generaliser celle-ci que par 
le souci, typique de la pensee chinoise antique et moins present a la 
conscience du Ritualiste moderne, de pr&erver sous la forme des noms 
la densite des significations. 
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